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निवेदन 


जैसा कि एक विअप्ति मे प्रकाशकों से पहले-से ही स्पष्ट कर दिया है, प्रस्तुत 
योजना के अन्‍्तगेत ग्रन्थों का प्रकाशन ( प्राज्यविद्या' के प्रकाण्ड-पण्डितो के 
लिए नहीं) जमेनी के साधारण-शिक्षित वर्ग को दुष्टि मे रख कर किया जा 
रहा है । 
सो, प्राचीन भारतीय साहित्य की एक गाथा प्रस्तुत करते हुए लेखक की 
दिशा, इतिकतंव्यता, एवं धारा पूर्ब-विनिश्चित है' क्योकि--हमारी इस 
कथा का पाठक भारतीय साहित्य की गतिविधि से सर्वथा-अपरिचित पश्चिम 
का वह अविशे्ञ है जिसका उदूँ ब्य--फकत एक क्रम-विहीश किस्सा-कहानी 
पढ़ कर (अपना) फाललृ-समय (जवे-तेमे) गजार-देना भर नहीं है, बल्कि-- 
जहा तक मल भाषाओं के परिजान के अभाव में सभव है--भारत के अन्तहूं दय से 
(अर्थात्‌ वाइ्मत् की 'भारती' बुत्ति से) पूर्ण-लादातय उपलब्ध कर लेना है । 
एक अग्रमजा, जम॑न व फ्रंच, साहित्य-सकथा का ध्येय उस-उस साहित्य का क्रमिक- 
विकास देफर ही परिसमाप्त हो जाता है, साहित्य के अगाग का प्ग-पा पर 
परिचय वहा अनपेक्षित है। किन्तु भारत-भारती (जिसके अनुवाद जमंत भाषा 
मे, दर्भाग्य-वश, बहुत ही कम सुलभ है) के एतिहासिक का गुजारा बिना मूल 
रचनाओं के उद्धरणों एत्र कभासारों के द्वारा अपने कथानक को पुष्ट 
करते-चलने के असभव है। कहते का मतलब यह ऊफक्रि भारतीय 
वाहझुमय का इतिहास साथ-ही-साथ भारतीय वाडमय की एक झूपरेखा भी हो--- 
जरूरो है | [ उदाहरण के तौर पर--भारत का “राष्ट्रीय इतिहास-पुराण 
(जिसको कि प्रस्तुत इतिकथा का एक बड़ा एकाशझ स्वतत्र रूपेण अपित भी है) 
बहुत-कम है। अगो में अभी तक जम॑ न रूपान्तरों में प्रथित हो सका है, अत बिना 
किसी प्रकार के विशद वर्ण नोयवर्णनों को यवावत्‌ उपहून किये इन महाप्रबन्धो 
की आत्मा को किचिदपि अधिगत कर सकता असभव है।] 
और यही कारण है कि ग्रन्थ का कडेवर योजना' की पूर्व-निर्धारित परिधियो 
को निरन्तर लाघता ही छाघता गया यद्यपि--कुछ और कारण भो थे जिनसे 
कि हम एतदर्थ विवश थ्रे . और उन कारणों मे मुख्य एक-ही वह यह कि--भारतीय 
वाहुमय की सनातन-तम गतिविधि हमारे प्रस्तुत भाग का विषय है जो, कि काल- 
, इष्टि से विशेषत , प्राय सारी की सारी हो एक अ-विनिश्चित भाव-वुत्त की-सी 


; ४४४ 

अवस्था मे अद्यावधि अनिर्णीत, अ-निरूपित, चली आती है। विपुल वेद-वाहुमय 
मे, ऐतिहासिक महाकाव्यों मे, पौराणिक अनुश्रुतियों मे, शायद ही कोई कवि- 
कृति ऐसी हो जिसे एक निःचयात्मक तिथि (एक निश्चित शती ही) दी जा सकती 
हो। वेदो के यूग के सम्बन्ध मे, या महाभारत-रामायण, व पुराणों के विषय मे ही, 
“रचना-काल विषयक” कुछ-भी निर्णय उपस्थित कर सकना बिलकुठ नामुमकिन 
है । किन्तु एक साधारण पाठक के संमख यह स्वीकार कर लेने से भी तो काम 
नही चल जाता कि इन प्रख्यात रचनाओ के विपय मे हमारा अ-ज्ञान क्षन्तव्य 
है, अपन अजान की भी हमे कुछ निश्चित-सीमाएं, आरम्भ से ही, दे-देनी होगी 
और अपनी उन अधे-निर्णीत, अ-स्थित, कल्पनाओ के वे कुछ-त-कुछ विनिश्चित 
आधार भी हमे दे-देने होगे । तदनुसार हमारे विवेचन का एक पर्याप्त बडा-अश 
स्थान-स्थान पर स्वभावत वेद, इतिहास, पुराण के तिथि-निर्णय को ही अपित 
होना था--यद्यपि बहा भी हमारा दृष्टिकोण एसे-स्थलो का (विशपज्ञों के 
लिए कम) अपने प्रिय साधारण-पाठक के लिए कुछ सुलझा-देने का ही अधिक 
रहा है। इस सब के बावजूद भी यदि इन विवेचताओ में कुछ सामग्री ऐसी-भी 
आ गई है. जो स्वय विशेषज्ञों तक का--हों सकता है--कुछ-नर्यो, कुछ अ-प्राह्य, 
भी लगे--वह केवल इमीछिए कि अनुसन्धान की वतंमान गतिविधि म ये नयी 
समस्याए नयी परिस्थितिया, ये नयी उद्भावनाश पिछले कुछ वर्षो से प्राह्य- 
शोधको का ध्यान अपनी ओर, निर्वेश, आक्ृष्ट करती आ रहो है । 


टिप्पणियों में निदिष्ट सकेतो व सन्दर्भो का प्रयोजन, वि-गेयण, विशय्ञा 
के समख सम्पादक के दृष्टिकोण को प्रमाण-पुरट समपस्थित करने का भी रहा 
है, क्योंकि---किसी भी देश की “शिक्षित-जनता'', स्वभाव-त , सन्दिर्ध स्थलों के 
बारे में प्रमाण-पुरुषो के निर्णय को ही यथावत्‌ अन्तिम' स्वीकार कर लिया करती 
है--एसा करना उसके लिए उचित भी है। शेत्र प्रभगो में लेखक का उद्देश्य 
पदचन्द्रिका में सस्कृत ग्रन्थों के उपलभ्य जमंन (सभव हो तो अग्रेजी, फ्रच भी ) 
अनुवादो का निर्देश कर देना भर है। इन विदेशी अनुवादों की सहायता हमने 
वही ली है जहा कि उनके रूपान्तर हमे म्‌ल की भावना के निकट ज्यादह प्रतीत 
हुए है, अनिदिष्ट अनुवाद स्वय लेखक के (शक्षम्य-प्रयास ) है। 


इस-सब (निवेदन) को पढ़ कर, अब पाठक को यह अनुभव कर सकता 
सहिकिल न होगा कि “प्राचीन भारतोय साहित्य को यथा-योजनाम्‌ू--त प्र-यम 
कल्पम्‌ अनतिक्रम्य यथा-स्यात्‌-तथा---उपस्थित कर सकना दु.साध्य था। लेखक 
हृदय से अपने प्रकाशको का अनुगृहीत है कि निर्धारित सीमा को परि-स्तृत 
करते हुए एक और, और 'एक और पूर्ण-भाग ही ग्रन्थ में सम्पृक्त करते की 


अनुमति उन्‍्होंय सहष दे-दी। प्रस्तावना के प्रथम पृष्ठ पर ही हमारी दृष्टि, सर्व - 
प्रथम, इस क्षेत्र-विस्तार की ओर ही, दिग्दशनाय-मात्रम्‌ , गई है । 

भारत के विशाल वाहुमय का परिचयाभास “प्रागेलिहासिक” वेद-वेदाग 
परक प्रस्तुत निबन्ध से आरम्भ होता है, जिसके अनन्तर महाकाव्य-पुराण के अध॑- 
स्पष्ट “ए तिहासिक पृष्ठ” हमारे ग्रन्थ के दूसरे भाग का विषय होगे, और--अन्त 
में--बौद्ध-जन वाहुमय के साथ ही, कही, भारत के तथा भारती के स-तिथि-त, 
ज्ञात-काल, इति-ह-आस की भूमिका मे, अवतरित होकर ही, पाठक के समुख दृश्य 
कुछ विशदता के साथ उभ रने-उत्तरने शुरू होग । 


लेखक की अनुग्रह-आभार भूमि कितनी व्यापक है यह तो इतिहास" के 
पृष्ठ-पृष्ठ पर अकित टिप्पणी-गत सकेत, तत्तत्‌-स्थलेषु, स्वय आप कह रहे है; 
किल्तु वेबर के 'आकादामिशण वोलेंसुड्भ न उतर इण्डिग लितेरातुरे-ग शिख्ते (दूसरा 
संस्करण, बिन, १८७६)--वह प्रमाण-ग्रन्यथ कि जिसने सचमच भारतीय- 
साहित्य में इतिहास की एक नृतन (प्रथम) “प्रणाली का ही पबत्तन कर 
डाला-- (वेबर )का ऋण और लेपल्ड श्रेडर की स्फ्त्ति-दायिनी नवोन्मेषी ब्या- 
ख्यानमार्णश इन्दिएन्स लितेरातुर उन्द कुल्तुर इन हिस्तोरिशर एन्तविकलुइ/ 
(लाउपत्मिश १८८५) का ऋण उसका कितना है इसे पग-पग पर व्यक्त करते 
चलना लेखक के लिए स्वभावत असभव था । इनके अतिरिक्त ए बाथ्थ के 
“रिव्‌ द छू हिस्तोये देसू रिकोजिओसू द ए ल'इन्द' (7, ॥], ४७, हा, हऋाए, 
डे ७, ४), एा,ए, १८८०-१००२) में प्रकाशित बुलेतिन्स देस्‌ 
रिलीजिओस्‌ द रू इन्द' का स-स्मरण भी, सर्वत्र, नही हो सका । और फिर-- 
एच ऑल्डनबग्ग के प्रतिभाषूर्ण निबन्धो (दिए छितेरातुर दास आल्तेन इन्दिएन, 
स्तुत्तमात्तं-बलिन, १०९०३) को आपूर्ण भारतीय-माहित्य के प्रति एक कलाकार 
की भावुकता-दृष्टि---वह तो स्वभावत ही एक एतिहासिक की योजना के अन्तगंत, 
स्त्री-क्ृत, नहीं हो सकती थी । ए बाउगमान्तनर (गशिख्ते देर वेरा लितेरातुर ता 
दिए लितेरानुरेन इन्दिएन्स उन्द ऑस्लासिएन्स, 8 उन्‍्द 4 ऑल्फ, फ्राहबुर्ग8 बॉ० 
१०००५) 7ए ए मंफडानल (ए हिस्टरी आव सस्कूत लिटरेचर, लण्डन, १०००), 
तथा वी हेनरी (ला' लितरातुर्स द लूइन्द, पारी, १००४) की महत्वपूर्ण 
रचनाएं भी उसी प्रकार उसको दृष्टि में प्रयोजन-बाह्य हो रही---उनभे कोई 
नयी युक्ति नहीं मिली, कोई नया प्रश्न नहीं उठाया गया । “दिए कुल्तुर देर 
ओरिएन्तलिशे न लितेरातुरेत” (बलिन-लाइपत्सिश १९०६) ग्रन्थमाला मे (भाग 
१, अधिकरण ७, के रूप मे) रिचर्ड पिशेल की प्रकाशित भारतीय वाहमय की 
रूपरेखाओ ( दिए ओरिएन्तलिशन लितेरातुरेन” ) की सूत्रवृत्ति एक ऐतिहासिक के 


आओ 


लिए सचम्‌च एक आदर्श उपस्थित करती है किन्तु वह वर्तमान लेखक के यमुख 
आयी-ही तभी जब कि उसके अपन विचार, पूर्ण, लिपिबद्ध हों चुके थे--और उनका 
अधिकाश मुद्रित भी हों चुका था। इसके अतिरिक्त लूसिअन शरमान के 
ओरिएन्तलिश  बिब्लिओग्राफिए” की--हर प्राच्यविद्‌ के लिए अपरिहेय--- 
सहायता का यथास्थान स्वीकार करन मे भी हम प्राय चूके ही है। और, विभषत 
वेदबाहुमय १रक (दो वर्ष पूर्व पहली बार प्रकाशित ) प्रस्तुत निबन्ध के सम्बन्ध में 
अपने स-हृदय, स-बोध, आलोचको का स्मरण भी तो ज्ञायद शब्दापंण की वस्तु 
नहीं बन सकता । सो--क्षमा मांग ले ? 


2748, 548). १४टाजॉउलह९८, ) - िं. सत्राएताट 
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१ 
अस्तावना 


प्राचीन भारतोय साहित्य 


क्षेत्र, विस्तार और महत्त्व 


प्राचीन भारतीय साहित्य से हमारा अभिप्राय भारतीय साहित्य की उस 
गतिविधि से होता है जिसकी स्नोतस्विता में इन तीन सहर्नाब्दियों से ऊपर कोई 
अन्तर नही आया । वह प्रथम उन्मेष, वह प्रथम स्पन्दन, वह प्रथम उद्गार--वह 
लोक वाहमथता, और वाड्मय का वह प्रथम स्मृति-बन्धन, लिपि-बन्धन--आज 
भी तथैव सजीव है, त्थव जीवल है। 


सरस्वती के इस अ-विनशन' प्रवाह का क्षेत्र हिमालय से कन्याकुमारी तक 
पन्दह छाख वर्गमील की वह भूमि है जिसमे रूस के अतिरिक्त सारा यूरोप समा 
सकता है। जलवायु की दृष्टि से यह क्षेत्र उत्तर मे ८" और ३५१ अक्षाश के बीच 
की वह कटि है जो भूमध्य रेखा के उष्णतम स्थलों से शुरू हो कर समशीतोष्ण- 
'बन्ध के अन्तरग तक व्याप गई है। किन्तु प्रभाव-क्षेत्र की दृष्टि से प्राचीन भारतीय 
साहित्य, उस प्राचीन यूग में भी, देश देशान्तर के मनांनभ पर, जीवन पर, छा 
चुका था; अर्थात्‌--भारत की सीमाओ का अतिक्रमण करके वह बृहत्तर भारत के 
बुहन्मानस का पर-बरह्म अग-सा बन चुका था--जिसकी परिसीमा में * उत्तर की 
ओर--तिब्बत, चोन, जापान और कोरिया, और दक्षिण में---लका, (हिन्द 
महासागर तथा प्रशान्त महासागर के अन्यान्य द्वीपो सहित) मलूय उपनिवेण , 
और परिचम मे--मध्य-एशिया और पूर्वी-तुर्कोस्तान के हृदय को स्पर्श करता-सा-- 
आधा-विश्व आ जाता था (जहा वृद्धभारत के बौद्धिक अम्युदय के अवशेष आज भी 
पाए जा सकते है), . उधर--(बोगाजकोई, तुर्फान, और खोतन के ) रेगिस्तान 
की रेती मे दबी, पुरानी भारतीय पाण्ड्लिपिया हाल ही मे उपलब्ध भी हुई है । . . 

-« विषय को दृष्टि से प्राचीन भारतीय साहित्य मे वह सब-कुछ आ जाता है 
जो शब्द के विस्तृततम अर्थों में 'साहित्य' के अन्तर्गत माना जा सकता है--धार्मिक 
तथा लौकिक साहित्य, महाकाव्य, गीतिकाव्य, नाटक और नीति के दोहे, तथा 
आख्यानात्मक एव शास्त्रीय गद्य .। 


तथापि भारतीय साहित्य की सर्वकष अभिव्याप्ति मे घाभिक साहित्य का स्थान 
ही प्रमुख है। और इस धामिक साहित्य मे योगदान वेद के रचयिता ब्राह्मणो ने 


घ्मं-प्रवणता--सृत्र शली--लोक-कथाएं ३ 


ही नहीं, तिपिटक के उपदेष्टा बौद्धों ने और, समय-समय पर भारत मे आने वाले, 
अन्यान्य धासिक सम्प्रदायों ने भी दिया है। इन सभी सम्प्रदायो का अपना- 
अपना---सूक्तात्मक, यज्ञतन्त्रात्मक, मन्त्र, उपाख्यान, स्तोत्र, उपदेश, कल्पशास्त्र, 
घमंशास्त्र और कर्मकाण्ड तथा योगसाधनापरक--अ्रभूत वाहइमय है । और इस 
वाह्मय मे राष्ट्र की इतनी अमूल्य सम्पत्ति भरी पड़ी है कि उसकी उपेक्षा प्रार्ग- 
तिहासिक धर्म का कोई भी गवेषक नहीं कर सकता । धार्मिक वाहुमय की यह 
परम्परा आज भी खत्म नही हो गई। कितनी ही सहस्राब्दियों मे प्रवहमान वीर- 
काव्य की धाराए सगृहीत होकर, अन्त मे, महाभारत और रामायण का रूप धारण 
कर गई। मध्ययूगीन भारत के कवियों ने इन दोनो महाकाव्यों के उपाख्यानो को 
लेकर स्वतन्त्र महाकाव्य रचे, महाभारत और रामायण लोक-वाडमय के, लोक- 
जीवन के, स्वाभाविक प्रतिरूप थे; परतर महाकाव्यो मे वहा कुछ कृत्रिमता, कुछ 
अलकारबुद्धि, कुछ अ-प्रकृतिकता का निवेश्ञ प्रत्यक्ष है। इन काब्यों की कृत्रिमता 
प्राय सीमोललधन भी कर जाती हूँ (जो कि पाइचात्य अभिरुचि को सभवतः 
अभिमत नही हो सकता ) , कुछ हो, भारतीय कवियो ने पर्याप्त ग्रीतिकाव्य, नाटक 
आदि विश्व को उपहृत किए है जिनकी अनुभूति की उद्धछता तथा नाटकीय 
नव-कल्पना यूरोप के वर्तमान साहित्य की सुन्दरतम कृतियो की तुलना में किसी भी 
अश में कम नहीं उतरती । सूत्र शैली में तो, विश्येषत", भारतीय विद्वानों ने वह 
निपुणता प्राप्त कर ली थी जिसकी मिसाल दुनिया में और कही दुर्लभ है। भारतवर्ष 
परीकवाओ और पशुकथाओ की मूल्भूमि भी है। इन भारतीय परीकथाओ की, 
पशुकथाओ की, तथा गद्यात्मक आख्यान-सभ्रहो की--विश्व-सा हित्य के इतिहास को 
देन कुछ कम महत्त्वपूर्ण नही है। अनुसन्धान मे परीकथाओ की मूलभूत स्पन्दनाओ 
का और उनकी देशदेश्ञान्तर यात्राओं का एक अपना-ही पृथक्‌ विभाग अपिवा 
अध्याय है जिसका महत्त्व आज बेनफी के पचतन्त्र-सम्बन्धी मौलिक अनुसन्धानों 
की कृपा से सुनिश्चित हो चुका है । 

किन्तु भारतीय मनोमय की यह एक निजी विज्विष्टता ही है कि वह विशुद्ध 
कलाकृतियों मे तथा शास्त्रीय वाइमय मे कोई विभाजन-रेखा नही खीच पाता । 
भारत मे विशुद्ध साहित्य मे और नीति के दोहो मे भेद कर सकना असम्भव है। 
जो चीज हमे परीकृथाओ और पशुकथाओ का एक सग्रह-मात्र छगती है स्वयं भारतीय 
उसे युगो से नीतिशास्त्र और धर्मशास्त्र के सक्षिप्त सस्करणो' के रूप मे स्वीकृत 
करते आए है। इसके अतिरिक्त, इतिहास को और जीवन-कथा को लेकर भारत मे, 
कवियो को छोड कर, अन्य किसी ने कुछ लिखा ही नही--इतिहास और जीवन- 
कथा भारतीय वाहुमय में महाकाव्य के ही एक अग माने जाते है; और, ना ही-- 
भारतीयों मे गद्य और पद्य को दो पृथक्‌ वृत्तिया मानने कौ कोई प्रथा है। साहित्य में 


४. शास्त्र और कला सें अभेद--विदलूषण की प्रवृत्ति और पद्च-व्यामोह 


यदि रूढ़ियों का कुछ मूल्य (मान्य) है, तो संस्कृत के कवि को किसी भी विषय को, 
मन की मौज के मुत्ताविक, पद्यबद्ध अथवा गद्यबद्ध करने की पूर्ण स्वतन्त्रता है। 
संस्क्ृत मे कितने ही ऐसे 'उपन्यास' है जो महाकाब्यों से इसी अंश मे भिन्न हैं कि 
उन्हें किसी छन्‍्द मे नहीं बाघा गथा। बडे पुराने समय से गद्य और पद्य के मिश्रण 
की एक विशिष्ट प्रवृत्ति ही चली आती है। जिसे हम आज वंज्ञानिक साहित्य 
कहेग--उसके प्रतिपादन मे भी प्रमुखता भारत में पद्य को ही दी जाती थी (उसका 
बहुत थोडा-सा अश दो-चार गद्यात्मक वाक्यो द्वारा सूत्रित होता था, बस) । 
दर्शन-शास्त्र, धर्मशास्त्र, आयुर्वेद, ज्योतिषशास्त्र, और वास्तुशास्त्र--सभी क्षेत्रों 
मे यही स्थिति है; यहा तक कि व्याकरण और कोश भी भारत मे छन्दों मे ही 
निबद्ध हुए। और यह विशेषता ज॑ंसे हद तक पहुंच चुकी रूगती है जब हम सुनते 
हैं कि सस्क्ृत मे एक महाकाव्य ऐसा भी है जिसकी रचना २२ सर्गों मे व्याकरण- 
नियमों के सोदाहरण प्रतिपादन के लिए ही हुई थी ! भारत मे, बहुत समय तक, 
साहित्यिक गतिविधि का आधारभूत विषय, (पहले धामिक वाहुमय का अग बनकर 
तो पीछ स्वतन्त्र रूप से) दर्शनशास्त्र रहे हे । इसी प्रकार, उस प्राचीन युग मे भी, 
कानून और लोकतन्त्र, स्वय स्वतन्त्र शास्त्र बनने से पूर्व, 'धर्म' शास्त्र के अन्तगंत 
माने जाते थे; और उनके निरूपण मे भी गद्य और पद्म का वही व्यामिश्रण उपलब्ध 
होता है। इस धर्म शास्त्रीय व[|डमय के महत्त्व को, युगादु-युगान्तर, धर्मशास्त्र तथा 
समाजशास्त्र-गत तुलनात्मक अध्ययनार्थ विश्व के मान्य धर्मशास्त्री तथा समाज- 
शास्त्री आज सब, एकमत्या, स्वीकार करते है। ईसा से सदियों पूर्व, व्याकरणशास्त्र 
का इतना पूर्ण विश्लेषण भारत मे हो चुका था कि उसकी तुलना मे कोई भी प्राचीन 
देश भारतीय कौशल के कही निकट नही पहुचता। कोशश्ास्त्र का विकास भी भारत 
की एक बड़ी प्राचीन सिद्धि है। परतर युगो के भारतीय कवि अपने काव्यो मे किसी 
दिववाणी' को (खुदा के इलहाम को ) प्रस्तुत नही करते थे---वे काव्य को देवताओं 
का प्रसाद नही मानते थे; अपितु, व्याकरण श्ञास्त्र के गहन अध्ययन और कोश 
शास्त्रों के दुर्लभ (अ-सामान्य) कवि-समयो से उदभूत, अलकृत उनकी रचनाओ मे 
अलंकार-शास्त्र तथा काव्यशास्त्र के विनिश्चित बंज्ञानिक नियमों का पालन ही 
(कवि का ) मुख्य ध्येय होता था। बड़े पुराने समय से भारतीयोंकी यह एक 
विशिष्ट प्रवृत्ति ही रही है कि वे किसी भी (सम्भाव्य) वस्तु के पूणे विश्लेषण और 
शास्त्रीय प्रतिपादन से बाज नहीं आते, नही आ सकते । यही कारण है कि हमे 
आज भी राजनीति, अर्थशास्त्र, आयुर्वेद, फलित तथा ज्योतिष, गणित तथा ज्यामिति 
के अतिरिक्त वाद्य, सगीत, नृत्य, अभिनय, इन्द्रजाल और भविष्य-कथा, तथा 
कामशास्त्र आदि विययो पर भी, पूर्णत शास्त्रीय रीति से प्रतिपादित 'शिक्षा- 
ग्रन्थ! तथा बटुक' देखने को मिलते हैं। 


टीकाकारों की अविश्छिन्न परम्परा ५्‌ 


साहित्य के इन उपरिनिदिष्ट विभिन्न अगों मे सदियों के साथ-साथ, कितना ही 
वाझमय निरन्तर उपचित होता गया--जिसका एक विहूृंगम-पर्यवेक्षण प्रस्तुत 
कर सकना तक मुश्किल है; क्योंकि--धामिक साहित्य के प्राय: सभी विभागों में 
और, उसी प्रकार, काव्य तथा विज्ञान के अगोपागों मे, टीकाकारों की एक अविच्छिन्न 
परम्परा बडे मनोयोग के साथ प्राचीन वाकहृमय को विकसित करन मे पीढी-दर- 
पीढी जुटी रही है। इसीलिए वृद्धभारत के व्याकरण, दर्शन, एवं धर्मशास्त्र विषयक 
जितने भी प्रामाणिक और महत्त्वपूर्ण ग्रथ आज हमे मिलते है---वे, अधिकाश, 
प्राचीनतर 'सूत्रो' के व्याख्यान मात्र है। और प्रायः ऐसा भी हुआ कि इन टीकाओं 
पर अन्य टीकाए लिखी गई; भारत मे, सचमुच, यह भी अक्सर देखने मे आता है 
कि ग्रन्थकार अपनी ही कारिकाओं पर आप-ही एक वृत्ति जोड जाता है। सो, यह 
भाश्चयं की बात नही कि भारतीय साहित्य की विपुलता को देखकर बुद्धि दग रह 
जाती है। और, इसके बावजूद कि भारतीय पाण्डुलिपियों की विपुल सूचियां 
भारत तथा यूरोप के पुस्तकालयो मे, सर्वत्र सहखो लेखको और ग्रन्थों के नाम 
मिनाती है, कितनी ही--सख्यातीत, अमूल्य-रचनाएं (भारतीय साहित्य की) 
काल के गत॑ मे नष्ट ही चुकी हैं--उनका निर्देश भी कहीं नही हो सका !' कितने ही 
लेखक एमे है जिनका नाम हम परतर लेखको के उल्लेखो मे, या उद्धरणो मे, ही 
पाते हैं ' उनका और उनकी कृतियों का कुछ भी चिह्न इस स्मृति-शेष' के अतिरिक्त 
--यदि था, तो,--मिट चुका है। 

भारतीय साहित्य की प्राचीनता, भूगोल तथा विषय की दृष्टि से व्यापकता, 
उसकी आन्तरिक सम्भूति एवं कमनी यता, और मानव सस्कृति के इतिहास की दृष्टि 
से उसका मृल्य--ये सब चीजे है जो पाइचात्य जगत्‌ को इसकी महत्ता, मौलिकता, 
तथा प्राचीनता की ओर बरबस आकर्षित कर लेती है। इसके अतिरिक्‍त, 
कुछ और विशेयता भी है जो केवल भारतीय साहित्य मे ही पार्ड जाती है वह यह 
कि इण्डो-आयंन भाषाओं (तथा ईरानी भाषा) का सम्बन्ध उस महान्‌ भाषा- 
परिवार से रहा है जिसके अन्तर्गत जर्मन भाषा और यूरोप की प्रायः सभी 
भाषाएं एक सम्क्त परिवार की भाति आ जाती है। इण्डो-ईरानी भाषाएं 
वस्तुत" इण्डो-यूरोपियन मूल परिवार की ही एक सुदूर-पूर्वी शाखा है। और 
सच बात तो यह है कि (सस्कृत मे लिपि-बद्ध) भारत का यह प्राचीन साहित्य ही था 
जिसकेद्वारा विश्व के इतिहास मे एक युगान्तर आया ओर, परिणामत , अब हम पूर्व 
और पश्चिम के बिसरे, प्रागंतिहासिक, सम्बन्धो को कुछ-कुछ समझने लगे है। 
भाषाओं की एक-वशता का सिरा पकड़कर हम स्वभावत' इन विभिन्न भाजाओ के 
उस आदिमूल की ओर चले भी जो इण्डो-बूरोपियन भाषाओ की विभिन्न 
जातियों को परस्पर एकसूत्रित करता है! यह सच है कि दण्डो-यू रोपीय जातियो के 


६ हण्डो-यू रोपियन भाया-परिवार की व्यापक भूमिका से 


प्रस्प्र-सम्बन्ध के विषय मे काफी गलत-फहमिया प्रचलित हे, क्योंकि--कुछ 
लोगो ने भाषा-साम्य के आधार पर एक इण्डो-यू रोपियन जाति की कल्पना की जो ने 
कभी थी और न है; और-अक्सर यह भी समझा जाता है कि हिन्दुस्तानी, पारसी, 
यूनानी, रोम में और जमंती में रहने वाले, सलाव (लोग) एक ही प्रागंतिहासिक 
माला के जहा-तहा बिखरे-गिरे मनके है। इन परिणामों पर पहुचन में कुछ जल्द- 
बाजी की गई प्रतोत होतो है ; फिर भी, भले ही हमे यह सन्देह बना रहे कि हमारा 
मूल (स्रोत) एक ही था या नही, कुछ हो--भाषा का एक-मूल होना निस्सन्‍्देह 
हमा रो सस्कृति को, एवं हमारी बौद्धिक प्रगत्ति को, परस्पर-सम्बद्ध सिद्ध करता है। 
यद्यपि हम यह तो नही कह सकते कि हिन्दुस्तान के लोग हमारे ही हाड-मास और 
जिगर के टुकड हैँ, फिर भी--हमारी बुद्धि, हमारे मन, हमारे विचार हम भारतीय 
बुद्धि, भारतीय मन, और भारतीय विचारों मे--अर्थात्‌ पदिचम को पूर्व मे-- 
छायात्म-वत्‌ प्रतिबिम्बित पाते है। कितु वह हमारा इण्डो-यूरोपियन मनोलझोक 
क्या था, हमारी इण्डो-यूरोपियन विचारधारा, चिन्तना और कवित्व-बुद्धि, वह 
प्रतिभा मूल मे कसी थो, क्या-क्या विशेषताएं लिए हुए थी--इस जिज्ञासा के सही 
समाधान के लिए अब आवश्यक है कि जो धारणा एवं आस्था हमारी आज तक 
यूरोपियन साहित्य और कला-आदि के अध्ययन से स्थिर हो चुकी है, उसका 
सशोधन, अथवा परिपूरण, हम पूर्व की एतद्विवयक साक्षी द्वारा कर ले। इस दृष्टि 
से, विज्वेत्त प्राचीन ग्रीस ओर रोम के समादुत साहित्यों के अध्ययन से जो एक 
देशिता हमारे विचारों मे आ चुकी है उसकी आवश्यक सम्पूर्ति भारतीय साहित्य के 
अध्ययन द्वारा बखूबी हा जाएगी । यह सच है कि कछा की कसौटी पर भारतीय 
साहित्य यूनानी साहित्य के करीब नहीं उतरता, और यह भी सच है कि भारतीय 
विचारधारा का यू रापीय विचारधारा पर वह प्रभाव भी कभी नहीं पडा जो कि 
प्रीक और रोमन मस्कृतियों का हम इधर पग-पग पर अनुभव करते है, किल्तु, 
यदि सचमुच हम अपनी सस्क्ृति के मूल स्रोतो से कुछ परिचय प्राप्त करना चाहते 
है, इन्डो-यू रापियन सस्कृति के प्राची नतम रूप को अवगत करता चाहते है, तो इसके 
लिए हमे भारत का हूं मुखापेक्षी होना पड़ेगा--जहा कि इण्डो-यूरोपीय साहित्य का 
प्राचीनतम रूप आज भी प्राय न्यथावन्‌ सुरक्षित है। भारतीय इतिहास की 
प्राचीनता के विधय में मतभेद हो सकता है.किन्तु इस सम्बन्ध में दो विरोधी सिद्धान्त 
नही हो सकते कि भारतीयो का प्राचीनतम लोक-बाडमय' (ऋग्वेद ) इण्डो-यूरोपियन 
साहित्य का भी प्राचीततम स्मृतिशेय है--जो कि आज भी उपलब्ध है! 

निकट वर्षमान से भी भारतीय साहित्य का जो प्रभाव हमारे साहित्य पर 
अत्यक्ष है, उसका मूल्य भी कुठ उपेक्षय नही है ; हम देखेंगे कि यूरोप का आख्यान- 
साहित्य, बहुत अत तक भारतीय पशुकथा वाहमय से ही उद्भूत है। ख़ास कर 


जमंन विचारभारा पर प्रभाव--- सम्यं दुगख॑' ७ 


जन साहित्य और जमंन दर्शन, १९ वीं सदी के आरम्भ से ही, भारतीय विंचार- 
धाराओ द्वारा प्रभावित होने लगे, और यह प्रमाव निरन्तर बंढ़ता ही चला 
आ रहा (दिखाई देता) है। 

इृण्डो-यूरोपियन भाषाओ की साक्षी से विभिन्न जातियो की जो आन्तरिक- 
एकता स्पष्ट होती है उसका सबसे बडा प्रमाण, शायद, यह भारतीय विचारधारा 
और जमंन विचार-धारा का परस्पर साम्य है। इस साम्य की प्रमुब॒ विशेषताओं 
को कई बार दिखाया भी जा चुका है। श्रेडर' का कहना है कि भारतीय यदि उस 
प्राचीन युग के, रसिक-आख्यानकार थे तो हम जर्मन आज के, सिद्ध रसिक तथा 
आख्यानंकार है। ब्रेन्डीज' ने भारतीयों और जर्मनों मे सूक्ष्म चिन्तन, मनन एवं 
सर्वात्मानूभूति के प्रवृत्ति-साम्य को सिद्ध करने का प्रयत्न किया है। कई बार तो 
जर्मन तथा भारतीय उदगार इतने निकट आ जाते है कि सुननेवाला दग॒ रह जाता है। 
“विश्वव्याकुलता' के गीत जमंन कवियो ने ही सुनाएं हो, ऐसी बात नही, सम्पूर्ण 
बौद्ध दर्शन का आधार भी तो यही सब्ब दुक्खं ही है, और ससस्‍्क्ृत मे तो जंसे ससार 
को 'दूख के सागर' के रूप मे देखना एक कवि-सम्प्रदाय ही बन चुका प्रतीत होता है। 
भारतीयो की सासारिक जीवन को विनश्वर एवं निस्मार समझने की यह दृष्टि, 
निवंश, हमे अपने ही महान्‌ कवि लेनो का स्मरण करा देती है। क्या हाइने ने एक 
स्थान परू कहा नही है ? -- 

नींद कितनी मधुर होती हैँ ! 

किन्तु मुत्यु नींद से भी कहीं अधिक सुखद होती है; 

और सबसे बड़ा सुख हे--मर कर फिर पंदा न होना। 
क्या यह वही विचार नही जिसे भारतीय दार्शनिक मृत्यु से अपुनरावृत्ति! की 
पयुंत्सुकता के रूप मे प्रगट करते है। यही नही, हृदय की सवेदनशीलता और 
प्रकृति-प्रेम जर्मन और भारतीय कविता का एक ऐसा सामान्य लक्षण-सा है जो कि 
हिन्रू और ग्रीक कविता मे हमें नही मिलता । जर्मन और भारतीय कवियों को 
प्रकृति-वर्णण से जतते एक मोह-सा है। दोतो ही देशो के कवि अन्त.-प्रकृति और 
बाह्य-प्रकृति को सुख-दुख की एक-सूत्रता मे मानो पिरो देना चाहते है। एक और 
क्षेत्र मे भी हम दोनो देशो के मनोमय मे एक-सी प्रवृत्ति देखते है हम ऊपर सकेत 
कर आए हैं कि किसी भी प्रत्यक्ष को अथवा अनुभव को एक क्रम मे, व्यवस्था मे, 
बांध देना भारतीयों की एक विशेत्वता-सी है, छक्षण-सी है। यह शास्त्रीय-विश्ठेषण 
बुद्धि यदि प्राचीन भारतीयो से थी तो आज वही पुन.ै जर्मत॒ विद्वानों मे भी सजग है ! 
उस पुराने जमाने में भारतीयों ने अपने धम्मंप्रन्थों का भाषा-विज्ञान को दृष्टि से 
सूक्ष्म विश्लेषण किया था और उस विदलेबण के निष्कर्षों को, वंज्ञानिक रूप देते 
हुए, जो व्याकरण उन्होने (बाबा आदम के) उस जमाने में बनाया था वह, इतनी 


८ भाषा शास्त्रीय एवं तुलनात्मक अध्ययन का शेय 


स॒दियां बीत चुकी, आज के भावाविज्ञों के लिए एक आधारशिला का, मूल प्रेरणा 
का, काम दे सकता है, और इबर भाषाविज्ञान तथा व्याकरण के इस क्षेत्र मे, 
आज, जम॑न विद्वान ही सप्तार के अग्रणी हे । 
मारतोय भाषाओ के तुलनात्मक अनुशीलन मे तथा भारतीय साहित्य के नृतन 
अनुसन्धान मे भी, निकट वर्तमान मे, ने तृत्व तया नूतन दिशा, शुरू से, जर्मन विद्वान्‌ 
ही देते आए है। इसमे सन्देह नही कि हम, बहुत अशो मे, अग्रेजो के अनुगुद्दीत हैं: 
क्योकि वर्षों भारत के शासक होने के नाते भारतीय भाषाओं और साहित्य का 
परिचय प्राप्त करना, परदेश मे, उनके अपने 'द॑निक स्वार्थ के लिए भी आवश्यक 
था। और, इस प्रमग मे फेच, इटेलियन, डच, डैनिश, अमेरिकन, रशियन और--- 
जिन्‍्हें भुला देना कृतध्तता होगा---स्वय्र भारती य मत बियो ने भारतीय साहित्य एवं 
संस्कृति के क्षेत्र मे अ-संह्य, अतपेक्ष्य, महत्त्वपूर्ण अनुमन्धान किए है; तथापि, 
प्राचीन हस्तलिखित ग्रव्थो को--प्रामाणिक संस्करणों, स्पष्टीकरणों तथा गवेषणाओ 
सहित--प्रकाशित करने मे, ओर प्रामाणिक एव तुलनात्मक शब्दकोशो तथा व्याकरणों 
को लिखने मे--जर्मन विद्वानों का हाथ औरो से कुछ ज्यादह्‌ रहा है । भारतीय 
वाइमय के, तया तत्सम्बद्ध अन्यान्य अध्ययनों के, एक विहृगमावलोकन से ही यह 
बात स्वयं स्पष्ट हो जाएगी । 
१एा ॥,९०फुणत था. $िलाठढठला * माबीलाह. 7ाशवा द्रव 
(प्राहा, ,लाए28, 887, 9 64, 5. छ/70९8* सबा#57क्ाइहडुशा 


" आ दंह आध्काडरीफकाशा: उक्रष्णबंशाट, 3९077, ॥872, ॥, 
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यूरोप में भारतीय साहित्य के भ्रनुशीलन का सुत्रपात 


भारतीय साहित्य के विपुर वेभव (जो कि अनुसन्धान के लिए प्राय 
पिछली एक शती मे ही उपलब्ध हुआ है ) का पर्यवेक्षण भी किसी अकेले आदमी 
का काम नहीं। 
सत्रहवी सदी में कुछ-कुछ, तो अदृठारहवी सदी मे मनोयोग और कुछ नरन्तर्य 
कै साथ, विदेशी यात्री और प्रचारक इबर, थोइ-बहुत अन्तर पर, आते ही रहे और 
हम हम भावाओं से, और कुछ-कुछ भारतोय साहित्य से भी, परिचय 
हे | शुरू किया, किस्तु उनके ये परिचय-बीज उ्वर भूमि मे गिरे नहीं प्रतीत 
होते। १६५१ मे एब्राहम रोजर ने, जो उन दिनो मद्रास के उत्तर मे पालिअकत्ता 


१७वां सदी के पावरी (रोजर, हेक्स, बेस्डिन )--- संस्कृत व्याकरण'. ९ 


(पूलियत ) मे एक डच पादरी की हैसियत से रह रहा था, सर्व प्रथम, भारतीयों के 
ब्राह्मगवर्म-सम्बन्धी वाइुमय के वियय में कुछ सूचना दी और भत्तंहरि के कुछ 
नौति के दोहों का अनुवाद भो प्रकाशित किया। भरसुहरि के दोहो का यह अनुवाद 
रोजर के लिए एक हिन्दू ब्राह्मग ने किया था और इसी अनुवाद के आधार पर 
उनका जमंन रूपान्तर, कुछ वर्ष बाद, हुईर ने किया था। १६९९ मे जेसुदट 
पादरी जोहान अर्न्स्ट हैक्सलेडन भारत में आया और, तीस वर्ष तक, मालाबार 
मिशन में प्रवारक रहा । हैक्सऊेडन को भारतीय भाषाओं से पर्याप्त परिचय 
हो गया ओर उसका सस्कृत-व्यकरण-परक निबंध एक य्रोपियन द्वारा लिखा 
सर्वप्रथम सस्क्ृत-व्याकरण है। हैंक्स का यह व्याकरण कभी मुद्रित नहीं हुआ, 
किल्तु फ्रा पोछिनों ने अपनी पुस्तक मे इसका पर्याप्त उपयोग किया है। फ्रा पोलिनों 
एक आस्ट्रियन कार्मेलाइट था; उसका असल नाम था वैस्डिन, और इस बात से कोई 
इन्कार नही कर सकता कि भारद्यीय साहित्य को विश्व के सम्मुख लाने मे इन 
पादरियों मे सवप्रथम स्थान वेस्डिन का ही है। वेस्डिन, अर्थात्‌ फा पोलिनों, 
१७७३६-१७८९ तक एक ईसाई पादरी की हसियत से भारत मे रहा, और १८०५ 
मे रोम में उसकी मृत्यु हुई । इस अन्तर मे उसने दो सस्कृत-व्याकरणों के अतिरिक्त 
कितने ही और दिद्वत्तापूर्ण ग्रथ तथा निबन्ध लिखे । वेस्डिन की इन कृतियों में 
तिस्टेसा ब्राहनिकम (१७९२) और राइज नाख ऑस्ट्रिन्डियन (फॉस्टेर का जर्मन 
अनुवाद, बलिन १७९८)--ये दो ग्रथ ही--ब्रस्डिन के भारतविषयक ज्ञान, 
ब्राह्मग॒वर्म-सम्बन्धी साहित्य से परिचय, भारतीय भाषाओं में तथा भारतीयों के 
धामिक जीवन एवं चिन्तन में उसकी अन्तगंति की सूक्ष्मता को सिद्ध करने के लिए 
पर्याप्त है। किन्तु वस्डिन के इतने महत्त्वपूर्ण कार्य का भी आज प्राय कोई स्थायी 
चिह्न अवशिष्ट नहीं है । 

इसी समय अंग्रेजो ने भी भारतीय भाषाओ और साहित्य की सुध लेनी शुरू 
कर दी। अग्रेज विद्वानों मे भारतीय वाहमय के प्रति उत्सुकता वारेन हेस्टिग्ज की 
मूल प्रेरणा से प्रयृत हुई। हेस्टिंग्ज को ही भारत मे ब्रिटिश राज्य का सच्चा सस्था- 
पक माता जाना चाहिए, खेर, हेस्टिग्ज की यह प्रेरणा तब से लेकर कभी भी 
शिथिल नही हुई । वारेन हेस्टिग्ज ने अनुभव किया था (और अग्रेज उसके उस 
अनुभव को कभी नही भुला सके) कि भारत में ब्रिटेन की हकूमत तभी सुरक्षित 
रह सकती है जब अग्रेज भारतवासियों के सामाजिक एवं धाभिक विश्वासो को 
यथोचित मान्यता दे । वारेन हेस्टिग्ज के ही परामर्श पर भारतीय-गासन कानून 
में एक प्रस्ताव यह भी समाविष्ठ कर लिया गया कि स्वय भारत के पण्डित 
न्‍्यायालयो में अप्रेज जजो की सब कारंवाइयो के समय उपस्थित रहा करेगे कि 
जिससे निर्णय देते वक्‍त अग्रेज जज के हाथो भारतीय स्मृति-ग्रन्थों की उपेक्षा न हो 


१० बारेन हेस्टिंगग--चालीं विल्किन्स; विलियम णजोन्स 


जाए। और जब, १७७३ में, ब्रिटिश सरकार ने हेस्टिग्ज को भारत मे सारी अंग्रेजी 
सल्तनत पर पूर्णाधिकार-सा देते हुए, बगारू का गवनर-जनरल नियुक्त किया, 
उसने कतिपय ब्राह्मण कातू नदानो की सहायता से पुराने धर्मशास्त्रो के आधार पर 
एक बविदादार्णव-सेतु (नामक ग्रंग) सकलित करवा लिया जिसमे उत्तराधिकार, 
दायमाग, आदि (भारतीय परिवार की जटिल समस्याओं के) सम्बन्ध मे प्राचीन 
घर्मशास्त्रों का निचोड उपस्थित किया गया था । और जब यह प्रामाणिक ग्रथ 
तैयार हो गया तब, उसे सस्कृत से अग्नेजी में उतारने के लिए कोई योग्य विद्वान्‌ 
मिलता मुश्किल था, सो, उसका अन॒वाद पहले फारसी मे करवाया गया और 
फारसी से, फिर, नेदेनियर ब्रेसी हालहैड ने उसका अग्रेजी मे उल्या किया। १७७६ 
में इस अनुवाद को ईस्ट इण्डिया कम्पनी ने 'ए कोड आव गेन्‍्दू छा' के नाम से 
मुद्रित किया । 
चार्ली विल्किन्स पहला अग्रेज व्यक्ति था जिसने वारेन हेस्टिग्ज से प्रेरणा पा 
कर बनारस के पण्डितों से सस्कृत सीखी । १७८५ में विन्किन्स ने अपने इस 
उद्योग का प्रथम फल भगवव्गीता के अंग्रेजी अनुवाद के रूप मे प्रस्तुत किया जो 
एक यू रोपीय भाषा में अनूदित सस्कृत की सर्वप्रथम प्रस्तक है। दो साल 
बाद हितोपदेश की पशुकथाए, और १७९५ में महाभारत का शाकुन्तलोपाल्यान 
अनूदित होकर छपे । १८०८ से उसने एक सस्कृत-व्याकरण भी छिखी 
(जिसमे सर्वप्रथम देवनागरी लिपि का प्रयोग हुआ---जिसके देवनागरी टाईप 
विल्कित्स ने स्वयं अपने हाथो से तेयार किए थे ! )। विल्किन्स ही पहला 
यूरोरीय विद्यानू था जिसने भारतीय अभिजेखो से प्रत्यक्ष परिचय प्राप्त किया 
और उनमे से कुछ का अग्रेजी मे उल्था भी किया । 
ये सब प्रकीर्ण--परल्पर ज सम्बद्ध, और अ-नियमित--अयत्त थे। प्राच्यशोध 
की वंज्ञानिक सस्थाओं के रूप मे अभी भारतीय साहित्य का अध्ययन शुरू नही हुआ 
था। इसका श्रीगणेश करना प्राच्यविद्‌ विलियम जोन्स (१७४६-१७९४ ) के 
भाग्य में लिखा था। जोन्स १७८३ में फोर्ट विलियम मे चीफ जस्टिस के पद पर 
नियुक्त होकर भारत मे आए । 
जोन्स को युवावस्था से ही पूरव की कविता से विशेष प्रेम था और जवानी 
मे, वहा, उसने कुछ अरबी और फारमसी कविताओ का अग्रेजी मे अनुवाद किया 
भी था। सो, इसमे कुछ आदचर्य नहीं कि भारत में आते ही उसका वह पूरब 
से प्रेम सस्कृत और भारतीय वाद्मय के अध्ययन की ओर प्रवत्त हो गया। 
अभी उसको भारत में आए एक ही बर्ज हुआ था कि जोन्स ने 'एशियाटिक 
सोसाइटी आब बंगाल' की स्थापना कर दी जिसने अगले ही दिन से 
त्रेयासिक-पत्िकाओं का, तथा अन्यान्य भारतीय ग्रन्थों के सस्करणों का, सिलसिला 


'एशियाटिक सोसाइटी आव बंगाल' को स्थापना; कोलब्क. ११ 


करना शुरू कर दिया। १७८९ में जोन्स का किया (संस्कृत के प्रसिद्ध नाटक ) 
ककुन्तला का अंग्रेजी अनुवाद प्रकाशित हुआ। इस अग्रेजी अनुवाद के सहारे जाजेँं 
फॉस्टेर ने शकुन्तछा का जर्मन रूपान्तर १७९१ में छापा जिस पर कि हंडेर और 
गेंटे जैसे मनीषी और कवि तत्क्षण मुग्धघ हो गए ! कालिदास की एक और 
रचना, अर्थात्‌ ऋतुसंहार (के गीति काव्य), को जोन्स ने कलकत्ता में १७९२ में 
मूलसंस्कृत मे प्रकाशित कराया--जो सस्क्ृत मे छग्री सबसे पहली पूर्ण-पुस्तक है। 
सम्भवत. इन सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण कार्य जो जोन्स ने किया, बह था उस का 
मनु के प्रसिद्ध धर्मप्रन्य भनुस्मृति का अंग्रेजी मे अनुवाद जो १७९४ मे कलकत्ता 
से इन्स्टिट्यू इस भाव हिन्दू छा, और दी ओडिनेन्स आव मनु, के नाम से प्रकाशित 
हुआ। इसीका एक जमंन रूपान्तर १७९७ में वाइमर ने छापा। अन्त में यह कहना 
भी अप्रासगिक न होगा कि जोन्स ही पहला व्यक्ति था जिसने सस्कृत का ग्रीक 
और लंटिन के साथ वशान्‌गत सम्बन्ध स्थापित किया और (साथ ही) जर्मन, 
केल्टिक और पर्शियन के साथ सस्कृत के सम्बन्ध की भी एक 'स्थापना' प्रस्तुत 
की। भारतीय तथा ग्रीक-रोमन पौ राणिक-गाथाओ मे साम्य एवं तुलनाए तो जोन्स 
बहुत-पहले ही दिखा चुके थे । 
जीन्स का उत्साह यदि भारतीय साहित्य की निधियो को प्रकाश मे लाकर, 
मुख्यतया, विदेशी विद्वानों को उस दिश्ञा मे प्रेरित करने का था, तो हेनरी टामस 
कौलबुक ने, विलियम जोन्स के उसी उत्साह को उत्तराधिकार मे लेते हुए, भारतीय 
भाषा-विज्ञान तथा पुरातत्त्वविज्ञान की सच्चे अर्थों मे आधारशिला रखी । 
कोलब्रुक एक प्रकृति से गम्भीर, और अध्यवसायी युवक था जिसने १७८२ मे 
१७ वर्ष की कच्ची उम्र मे कलकत्ता मे आकर सरकारी नौकरी शरू की । यद्यपि 
भारत में अपने प्रवास के पहले ११ वर्षों में उसका सस्क्ृत अथवा सस्क्ृत-साहित्य 
से कुछ भो ससर्ग नही बन पाया, किन्तु जोन्ल की मृत्यु (१७९४) के समय कोल- 
ब्रुक ने, अभी हाल ही मे कुछ सस्कृत सीखकर, स्व्रय जोन्स की छत्रछाया मे भारतीय 
द्वानों द्वारा भारतीय घमंशास्त्रो के आधार पर तेयार किए गए दायभाग एवं 
वाग्व्यवहार-परक एक महाग्रन्थ का अनुवाद शुरू कर दियाथा! १७९७-९८ 
में यह अनुवाद (ए डाइजेस्ट जाव हिन्दू ला औन कान्ट्रेक्ट्स एन्ड एव्सेशन्ज' चार 
फोलियों वौल्यूम्स मे छघा । तभी से कोलब्रुक ने भारतीय साहित्य के अन्वेषण 
में अपने आप को अथक उत्साह के साथ खपा डाला : जिसका परिणाम यह है कि 
विद्वज्जगत्‌ृ---न केवल भारतीय कानून के सम्बन्ध मे कुछ और ग्रन्थों के लिए ही, 
अपितु भारतीय दशेन, धामिक जीवन, व्याकरण, ज्योतिष और गणित के सम्बन्ध 
में प्रामाणिक और मीलिक छानबीन से पृष्ट कितने ही निबंधों के लिए---कोलबुक 
का ऋणी है। इसके अतिरिक्त, १८०५ मे प्रकाशित हुआ कोलब्रक का एक 


१२ भारतीय भाषाबिजशान तथा पुरातत्त्वविज्ञान को स्थापना; हैमिल्टन 


निबंध--औतल दी वेदाअु--ही था जिसके द्वारा हम पाइचात्यो को भारतीयों की 
उस प्राचीन 'संहिता' के वियय में कुछ सच्चा, प्रामाणिक, ज्ञान प्राप्त हुआ । यही 
नहीं, कोलबृक ने अमरकोश आदि कितने ही शब्दकोशो का, और पाणिवीय व्याकरण, 
हितोपदेश तथा किरातार्जुनीय का सम्पादन भी किया। एक सस्कृत व्याकरण भी 
कोलब्ुक ने स्वतन्त्र रूप से लिखों, और कुछ अभिलेखों का अनुवाद भी किया; और 
जाते वक्‍त, वह भारतीय पाण्डुलिपियों के अपने निजो विविध-सग्रहों को (जिन 
पर कि उसका कोई दस हजार पौंड, तब, खर्च आया था ) ईस्ट इण्डिया कम्पनी को 
उपहार रूप में देता गया। लन्दन के इण्डिया आफिस की लायब्रेरी मे सुरक्षित 
साहित्यिक निधियो मे इन अमूल्य हस्तलिखित प्रतियो की कीमत आज कौन लगा 
सकता है ” 

जोन्स और कोलब्रुक की तरह एक और भी अग्नेज था जिसने १८वीं सदी के 
अन्तिम दिनो में सस्कृत सीखी । सस्कृत सीख कर एलेग्जण्डर हैमिल्टन १८०२ 
में फ़रास के रास्ते यू रोप वापिस पहुंचा और कुछ समय के लिए पेरिस मे रुक गया। 
उसी समय एक अप्रत्याशित घटना घट गई जो सरक्ृत-सम्बन्धी अध्ययन आदि 
को बड़ी लाभकर सिद्ध हुई (यद्यपि खुद हेमिल्टन के लिए नहीं ) | हुआ यह कि 
फ्रास और इ ग्लेण्ड की पुरानी दुश्मनी, जो कुछ समय के लिए आमीन्‍्स की सन्धि 
के कारण स्थगित-सी हो गई थी, फिर से फूट उठी और नेपोलियन ने फरमान जारी 
कर दिया कि युद्ध-घोपणा के समय जो अग्रेज फ्रास मे रह रहे है वे घर वापिस नही 
जा सकते। इन्ही अग्रेजो मे-एलंग्जन्डर ह मिल्टन को भी पकडकर रख लिया गया ! 
दंववशात्‌, १८०२ मे ही प्रसिद्ध जर्मन कवि फ्रीड़िख इलीगल भी उन दिनों पेरिस 
मे रहने आया हुआ था और वह, कुछ दिन छोड दें, १८०७ तक पेरिस 
में ही रहा। वैसे तो अग्नेज विद्वानों के सस्कृत मे अध्यवसाथ की ओर जर्मनी 
का ध्यान काफी देर से खिच चूका था, विशेष कर जोन्स के ज्ञाकुन्तलानुवाद के 
(१७९१ मे) जर्मन भाषा में रूपान्तरित होने के बाद; १७९५-९७ में जोन्स 
के अन्य ग्रन्थों का अनुवाद भी जमं॑नी मे उपलम्य हो चुका था। १७९७ में जोन्स 
का मनुस्मृति का अनुवाद भी पुन अनूदित हो चुका था। फ्रा पोलिनो तथा सेन्‍्ट 
बार्थोलोमिया के ग्रन्थ भी अब जर्मनी में अज्ञात न रह गए थे, किन्तु भारतीय साहित्य 
के प्रति विशेष आकर्षण जमंती मे रोमेण्टिक स्कूल के कलाकारों की बदौरूत प्रसुत- 
प्रवृद्ध हुआ । इलोगल, और इलीगल का भाई, दोनों रोमाण्टिक स्कूल के 
कर्ता-पर्ता थे। परिणाम यह हुआ कि विदेशी साहित्यो के प्रति जनता मे कुतृहल 
जम गया। कुछ ही समय पूर्व हडंर न दो ग्रन्थ लिख कर जमंन विद्वानों का ध्यान 
पूर्व के प्रति आकषित किया भी था, किन्तु सच यह है कि यह रोमाण्टिक कवियो का 
सुदूर एवं अद्भुत अनुश्वुतियों मे अदम्य उत्साह ही था जो उन्हें भारत और भारतीय 


इलौगल भाई--जमंनी का संस्कृत से प्रत्यक्ष" परिचय १३ 


वाहमय के प्रति उत्सुकता से भर गया। इलीगल ने तो यहा तक कह डाला कि 
“भारत से हमे आज प्राचीन विश्व के उन पृष्ठो पर प्रकाश की आशा है जो कि आज 
लक अन्धकार मे आच्छादित थे। शक्‌न्‍्तला के प्रकाशन के अनन्तर तो विशेषतः 
कविता-प्रेमी जगत्‌ में एक नई प्रत्याशा-सी जग चुकी है कि एशिया के कवि आत्मा- 
नुभूति की इसी प्रकार की सुन्दर स्निग्ध तथा सुकुमार कृतिया हमे दे सकते हैं ।'' 

--+और यह वही समय था जब एलंग्ज॑ण्डर हंमिल्टन मुफ्त में, बेगुनाह, केद भुगत 
रहा था । हैमिल्टन के साथ प्रथम परिचय के अनन्तर ही, श्लीगल ने उससे सस्कृत 
सीखने का यह सुअवसर हाथ से न जाने दिया । १८०३-०४ तक उसने हू मिल्टन 
की पेरिस मे उपस्थिति का लाभ उठाया और शेष तीन वर्ष पेरिस लायब्रेरी की छान- 
बीन में लगा दिये (क्योकि उन दिनो भी वहा दो सौ के करीब हस्तलिखित ग्रंथ 
सुरक्षित थे) । इम अध्यवसायों का परिणाम फ्रीड़िख़ इलीगल की पहली संस्कृत- 
सम्बन्धी पुस्तक थी जिसने जर्मनी मे भारतीय भाषाविज्ञान और व्याकरण की 
नीव डाली । इस पुस्तक के पृष्ठ-पृष्ठ मे उत्साह और प्रेरणा भरी पडी है, यही नही 
--बही उत्साह और प्रेरणा वह हर पढ़ने वाले मे भी डाल देती है। पुस्तक का एक 
भाग रामायण, मसनुस्मृति, भगवद्गीता, के कुछ उद्धरण तथा महाभारत से 
संकलित शकुन्तलोपाख्यान को अपित है। ये उद्धरण ही वस्तुतः संस्कृत से जरमेन 
भाषा मे प्रथम अनुवाद कहे जा सकते हैं, क्योंकि--भारतीय साहित्य से हमारा 
पिछला परिचय अग्रेजी के माध्यम द्वारा ही, जो-कुछ था, था । 

फ्रीड्िख इलीगल का कार्य जहा प्रेरणात्मक है, वहा आगस्ट विल्हेम वान 
इलीगल सम्भवत. पहला ही जर्मन विद्वान्‌ था जिसने कोलब्रुक की तरह सस्कृत- 
सम्बन्धी प्रामाणिक ग्रन्थो, अनुवादो, तथा भाषाविषयक ग्रन्थों के लेखन-सम्पादन 
द्वारा जमनी मे एक व्यापक पैमाने पर सस्क्ृत अन्वेषण की आधार-शिला रखी। 
१८१८ में बॉन की नई यूनिवर्सिटी स्थापित हुई थी और इलीगल को वहा जर्मनी 
में पहली सस्कृत-प्रोफसरशिप मिली। विल्हेम ने भी. सस्क्ृत-अध्ययन का 
आरम्भ अपने भाई की तरह पेरिस मे ही, १९१४ में, किया था। विल्हेम का गुरु 
था--ए० एल० शेजी, फ्रास का सर्वप्रथम सस्कृत विद्यार्थी तथा उपाध्याय ! शेजी 
ही कालेज दे फ्रास मे सस्क्ृत विभाग के सर्वप्रथम अध्यक्ष था; कितने ही भारतीय 
ग्रन्यो का अनुवाद तथा सम्पादन शेजी ने खुद किया था। १८२३ मे विल्हेम के 
भारतीय भाषा-विज्ञान तथा व्याकरण के सम्बन्ध में अन्यान्य महत्त्वपूर्ण लेख 
इन्डीश बिब्लियोयक (त्रमासिक ) के पहले अंक मे (जिसे खुद विल्हेम ने ही निकाला 
था) प्रकाशित हुए। उसी साल भगवद्गोता का एक सुन्दर सस्करण भी लंटिन 
अनुवाद के साथ छपा; १८२९ में श्लीगल का सम्भवत. सबसे महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 
(जिसे बह पूर्ण नहीं कर सका) रामायण सम्पादित हुआ । 


१४. फ्रंज़ बॉप--सुलनात्मक भाषाविज्ञान को नौंव--नरू-इमयन्सी' 


बविल्हेम का ही एक और समकालीन था--फ्रैज बॉप (जन्म १७९१), जो स्वयं 
विल्हेम की भाति, शेजी की छत्रछाया मे, संस्कृत अध्ययन के लिए और अच्यान्य 
प्राच्य वाइमयों को गवेषणा के उद्देश्य से १८१२ में पेरिस पहुचा; किल्तु, दोनों 
इलीगल-भाइयो के विपरीत (क्योंकि दोनो ही रोमाण्टिक स्कूल के कविशथे ) 
बॉप का भारत के प्रति प्रेम निरा एक घीर ललितप्रमी का नही था, अपितु अन्वेषण- 
अध्येषण की ग़म्भीरता ने बॉप को एक नृतन विज्ञान! का सस्थापक ही बना 
दिया--तुलनात्मक भाषाविज्ञान तथा व्याकरण का जो भविष्य आगे चल कर 
“निर्धारित हुआ, उसकी मूल भित्ति बॉप की प्रथम पुस्तक ने १८१६ मे खडी कर दी 
थी। यह नही कि भारतीय साहिंत्य के सम्बन्ध मे बॉप ने कुछ कम या कुछ घटिया 
लिखा हो; अपनी व्याकरण के आख्यातिक प्रकरण में एक परिशिष्ट भी बॉप ने 
जोड दिया था जिसमें रामायण तथा महाभारत के कुछ उपाख्यानों के (मूल से) 
छत्दानु वाद प्रस्तुत थ, और साथ ही कोलब्रुक के अग्रेजी अन॒वाद पर आधारित कुछ 
वदिक सदर्भ भी । जिस निपुणता के साथ महाभारत की नल और दमयन्ती की 
उस अद्भुत कथा का एकर सुन्दर, तुलनात्मक तया प्रामाणिक, सम्पादन, लैटिन 
अनुवाद के साथ बाप न प्रकाशित किया, वह बॉँप की ही वस्तु है। महाभारत से 
संकलित असख्य उपाख्यानों में नल-दमयन्ती का यह उपाख्यान इतना स्वस्मिन- 
पूर्ण है कि यह न केवल व्यास के महाकाव्य के अन्तर्गत एक सुन्दरतम कृति है अपितु 
भारतीय काव्य-कछा का एक अख्भूततम चमत्कार भी है जो, स्वत , सस्क्ृत वाहमय 
के प्रति उत्साह और सस्क्ृत अनुशीलन के प्रति प्रेम जगाने के लिए पर्याप्त है; 
और इसकी मापा भी इतनी सरल और हृदयस्पर्शी है कि पाश्चात्त्य विश्वविद्यालयों 
में, जहा भी मस्कृत-अध्यापन का प्रबन्ध है, नल-दभयन्ती के उपाख्यान से ही उसका 
श्रीगर्णश करने की एक प्रया-ती तव से बन चुकी है। और भी कितने ही उपाख्यान 
महाभारत से उद्धृत कर, जमंन-अनुवाद सहित, बॉप ने सरंप्रथम छापे । बॉप 
के तीन सस्कृत व्याकरणों ने, और उसके सस्क्ृत-कोश ने, जर्मनी में सस्क्ृत के 
अध्ययन को अमृल्य प्रोत्साहन दिया । 
इसे तुलनात्मक भाषा-विजान तथा सस्क्ृत अनुशीलन (की प्रिपाटी) का 
सौमाग्य हो समझना चाहिए कि दोनो के उस शैशव में ही विल्हेम वान हम्बोल्डट 
ज॑से प्रतिभावान्‌, सर्वतोमृव्वी तथा प्रभावशाली, व्यक्ति की प्राच्य-वाइमय के 
अध्ययन मे अभिरुचि जाग उठी । १८२१ मे हम्बोल्ड्ट ते सस्कृत पढ़ना शुरू किया 
और तमी, जंसे कि विर हेम इलीगलछ को उससे एक पत्र मे लिखा भी, हम्बोल्ड्ट को 
यह स्पष्ट हो चका था कि “बिना सस्क्ृत के सर्वागपूर्ण विश्लेषण के--भाषा-विज्ञान 
अथवा भाषा-विज्ञान से सम्बद्ध इतिहास में किए-गए अनुसन्धानों का मूल्य कुछ-भी 
नही हो सकता”। और १८२८ भे इलीगल ने भारतीय अनुशीलनों का विहगमा- 


हस्थोल्ड्ट--संस्कृत-अध्यपन का सहच्त्व---भगवदगीता' श्ष्‌ 


वलोकन करते हुए स्पष्ट शब्दों मे यह स्वीकार किया कि भाषाविज्ञान के नूतन शास्त्र 
के लिए सचमुच यह खुशकिस्मती ही है कि उसे हम्बोल्ड्ट जैसे मित्र और सरक्षक 
का सहयोग प्राप्त हो सका। भगवदगीता के इलीगलू-कृत अनुवाद ने हम्बोल्डट का 
ध्यान इस धार्मिक कविता की ओर खीचा। परिणामत', हम्बोल्ड्ट ने कितने 
ही निबन्ध गीता पर लिखे और फ्रंज गन्त्स (१८२७ ) को लिखें एक पत्र में उसने 
स्वीकार भी किया कि गीता सम्भवत. विश्व की सर्वश्रेष्ठ, उदात्त एव हृदयस्पर्शिनी 
रचना है। १८२८ मे उसने गे नन्‍्त्स को भगवदगीता पर छपे अपने निबन्ध भी भेजे 
जिनकी कि, इसी बीच मे, हीगल ने कुछ कटु आलोचना की थी। हम्बोल्ड्ट 
ने लिखा कि “हीगल के विचार गीता के सम्बन्ध मे भले ही कुछ हो, मुझे भारत की 
यह दार्शनिक कविता बहुत भाती है। मरी दृष्टि में इसका मूल्य बहुत है और मेरे 
लिए यही पर्याप्त है। मेन इस सुन्दर कृति को पहले पहल सिलीशिया मे पढा था, 
और, पढते वक्‍त, मेरा हृदय तब क्षण-क्षण कृतज्ञता से भर आता था कि इस ग्रथ 
से परिचय प्राप्त करने के लिए भाग्य ने मुझे इतने दिन जीवित रखा ।' 

जन साहित्य के एक और महारथी को भी भुलाया नही जा सकता जिसमे, 
भाषाविज्ञान के सौभाग्य से, भारतीय कविता की ओर अभिरुचि उद्ग॒द्ध हुई। जमंन 
कवि फीड़िक रंकर्ट अनुवाद-कला में एक सिद्धहस्त कछाकार था। भारतीय काव्यो 
तथा गीतियो मे कितने ही मनोहर रुैन है, जो-- 

हजारों बरस हुए, 

भारत के ताल-ब॒क्षो के शिखरो पर 

घझिलमिलाते थे 
और जो--रेकर्ट के अनुवादों के माध्यम से--आज जमन लछोक वाडमय की 
सामान्य सम्पत्ति बन चुके है । 

१८३० तक अवस्था ग्रायः यह थी कि यूरोपीय विद्याथियो का ध्यान (उन 
दिनो) सस्कृत साहित्य के तथाकथित “लौकिक” अंश की ओर ही लगा रहता ! 
शकुन्तला, भगवद्गीता, मन्‌स्मृति, भत्तुंहरि, हितोषपदेश और महाभारत तथा 
रामायण के कुछ उपाख्यान---बस, इन्ही में ही हमारा अनुसन्धान, हमारा गवेषण 
पर्यवसित था, और इसी को हम भारतीय साहित्य का मूल घन” समझे थे; अभी 
भारतीय इतिहास के मूर्धा एव मूलोद्गम, बेद, की महत्ता न हमे ज्ञात थी और न-ही 
हमे बौद्ध वाइमय से तनिक भी परिचय प्राप्त था। वेदिक वाह्ममय के सम्बन्ध मे, 
१८३० तक, जो कुछ अधूरा एवं नगण्य ज्ञान हमे था वह भारत के सम्बन्ध मे हमारे 
पुरान लेखको द्वारा प्रकट किए गए उद्गारो पर ही आश्रित था। वेदों के सम्बन्ध 
में पहली प्रामाणिक सूचना जो हमे मिलती है वह कोलब्रुक के १८०५ के “मिस्सेले- 
निअस एस्सेज' (मद्रास १८७२) से मिलती है। उपनिषदो के. अम्बच्ध-मे-तथा 


१६ “देद'-उपनिधव्‌ू--रामसोहन राय और 'ईसाइयत' 


बेदागों की दाशेनिकता के सम्बन्ध मे अलबत्ता हमें कुछ सही ज्ञान था। इन उपनिषदों 
का एक अनवाद, फारसी मे, १७वीं सदी में कभी (म्‌गल बादशाह शाहजहां के पुत्र 
और औरगजब के भाई) वाराशिकोह ने किया था। इसकी फारसी के आधार 
पर १९वीं सदी के शुरू मे प्रसिद्ध फ्रेच मनीषी पेरों ने उपनिषदों का एक लेटिन 
रूपान्तर पश्चिम मे प्रकाशित किया । यद्यपि इस लेटिन अनुवाद में कितनी ही 
अपूर्णताएं, कितनी ही गलतियां मौजूद हैं, ज्ञान के प्रसार की दृष्टि से इसका महत्त्व 
काफी है, क्योकि---शे छिग और शोपनहा 'र सरीख जर्मन दाशेनिक, भारतीय दर्शन 
के प्रति, इसी ग्रथ के द्वारा आकृष्ट हुए थे। पेरो के ग्रन्थ मे हम उपनिपदो का वह 
स्वरूप नही पाते जो भारतीय भाषाविज्ञान तथा भारतीय दर्शन की व्यापक भूमिका 
पर आज हमे स्पष्ट है, किन्तु पेरो के अनुवाद के विषय मे ही शोपनहा'र का उद्गार 
था कि “यह ग्रन्थ मानवी चेतना का उत्कृष्टतम चमत्कार है।' ओर साथ ही मजा 
यह था कि जिस समय जरंनी मे शोपनहा र, उपनिषदों से कुछ नई चीज सीखने 
की बजाय, अपने ही दाइनिक विचारों को, उलटे, उन्हीमे घुसेड रहा था, उसी 
समय भारतवर्य मे ब्राह्मसमाज की प्रतिष्ठा हो चुकी थी । ब्राह्म समाज के सस्थापक 
राममोहन राय की गिवती सचमुच भ[रत की-सर्वकालीत महात््‌ विभूतियोंमे होनी 
चाहिए । 
ब्राह्म समाज एक नई धामिक सस्था हैं जिसमे हिन्दुओं तथा यूरोपीय धर्मों 
के श्रेष्ठ विचारों को समस्वित करन का--प्रयत्न किया गया है। राममोहन ने 
ब्राह्मसमाज की स्थापना उपनिषदो के विशुद्ध एकेश्वरवाद पर आधारित की और 
उपनिषदो के आधार पर ही अपने देशवासियों को यह्‌ समझाया कि यद्यपि भारत के 
वर्तमान सम्प्रदायों मे मूतिपूजा मे विश्वास कोई अच्छी वस्तु नही है, तथापि इस्ती 
कारण हमे ईस।इयत कब्‌ल करने की जरूरत नही, क्योंकि---धर्भ के सच्चे स्वरूप 
को हम अपने ही धमंग्रन्थो (वेदी) मे भी पा सकते है, आवश्यकता है सिर्फ उन्हें 
समझने को । अपने इस विचार की सत्यता को सिद्ध करने के लिए (जो कि एक नया 
8 कु, के रा 2 2028 साहित्य मे यह पहले से सस्क्ृत मे 
(राममोहन राय ने ) छापा एके सांग बज हसन 
में सकलित थे। इस अनुवाद का एक मे कम आप मल कक 
इलाई अप पेय और भी था . वह यह कि राममोहन के 
दिल मे ईसाई धर्मोपदेशको एबं पादरियो के प्रति बड़ा 


ने आदर था और उन्हें भी 
वह यह बता देना चाहते थे कि ईसाई धर्म का जला गोरे कक 
में पहले से ही विद्यमान है। भारत की इन उपनिषदों 


किन्तु भाषा-विज्ञान की कसौटी पर वेदों के यज्जे. अनुसस्धान की. परम्परा 


(८३८ में लन्दन में छपे फोड़ रोजेन के ऋग्वेद के प्रथम आप्टक के साथ _होती 


बर्नुफ, रोय, सूकर की द्षिष्य-परस्थराएं; बौद्ध अनुसन्धान दिभाग १७ 


है। दुर्भाग्य ते रोज़न अपने संस्करण को पूर्ण करने से पूर्व ही स्वर्ग सिघार गया; 
सो, यरोप में वंदिक अनुशीलन की आधारशिका का श्रेय फ़ास के महान्‌ प्राच्य- 
विद (जो १९ वी सदी के पंचम दश्क मे कालेज दे फ्रांस मे सस्कृत प्रोफेसर थे) 
यूजीन बर्नूफ को है । यूजीन ने संस्कृत तथा बेदिक मे शिष्यों की एक विशिष्ट 
परम्परा तैयार किया जो आगे चल कर सभी प्रसिद्ध बेदिक विद्वान बन गए। बर्नुफ 
के इन्ही शिष्यो में एक रूड़ोफ रोथ था जिसने १८४६ में जर्मनी मे वैदिक अनुशीलन 
की आधूनिक परम्परा चलाई। यही नहीं, अगले दो-तीन दशक रोध का ध्येय भी 
इसी शिष्य-परम्परा को आगे बढाने का ही रहा, जिससे कि उनमें पश्चिम और 
पूर्व के इस प्राचीनतम साहित्य के प्रति एक अदम्य अनुराग प्रज्वलित रहे । 
बर्नूफ का एक और विश्व-विख्यात शिष्य मंक्समूलर था जिसत्ने वेदारम्म की दीक्षा' 
रोथ के साथ ही पाई थी। बर्नुफ से प्रेरणा पा कर मैक्समूलर ने ऋग्वेद के सूकतों 
को सायण-भाष्य सहित प्रकाशित करने की एक योजना बनाई : ऋग्वेद का यह 
संस्करण (जो १८४९-७५ मे प्रकाशित हुआ) वेद-सम्बन्धी अगले सारे अनु- 
सस्धानों के लिए अपरिहेय़ है। इस सस्करण के छपने से पूर्व भी, बेदिक अनुसन्धान 
की जो अमूल्य सेवा थिओढोर औफ़॑ख्त ने ऋग्वेद का एक पूर्ण किन्तु लधु सस्करण 
निकाल कर की, उसे कौन भुला सकता है ? 

बर्नुफ ने जहा वैदिक अनुशीलन को शिशुवत्‌ (मातृ-हृदय की उद्धावताओं 
के साथ) पाला, वहा उसने साथ ही--(लूंस्सन के सहयोग से) पालि तथा बौद्ध 
साहित्य गवेषणा की आधारशिला भी रखी। 

बेदिक वाइमय की, इस प्रकार एक स्वतत्त्र विभाग के रूप मे, प्रतिष्ठा 
के साथ, तथा बौद्ध वाइमय के उद्घाटन के साथ, भारतीय शोध का शैशव-काल 
समाप्त हो जाता है। अनुसन्धान मे अब यह स्व-त' एक विपुल विभाग बन चुका है 
जिसमे प्रतिवर्ष नए-से-नए सहयोगी हाथ बटा रहे है। अब तो कार्य की गत्ति 
इतनी तीत्र हो चुकी है कि प्रमुख ग्रन्थो के प्रामाणिक संस्करण तो आए-दिन प्रकाशित 
हो ही रहे है, साथ ही--इन ग्रन्थों को स्पष्ट करने मे ज॑से विश्व के सभी राष्ट्र 
परस्पर-प्रतिस्पर्धी दीख पडते है। पिछले दशकों में भारतीय वाहुमय के 
विभिन्न क्षेत्रों मे जो कुछ हो चुका है उसका उल्लेख, अधिकाश, प्रस्तुत इतिहास 
के विभिन्न अधिकरणो मे किया जाएगा। यहा तो भारतीय शोब की प्रगति में 
मुख्य-मुख्य सोपानो--एवं उस शोध के इतिहास में महत्त्वपूर्ण घटनाओ---का संक्षेप 
में जिक्र ही किया जा सकता है। 

इस प्रसंग में सम्भवत. सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण कार्य विल्हेम इलीगल के शिष्य 
क्रिस्टियन लूस्सन ने किया है, जिसने अपनी इण्डीश आल्तेरथमस्कन्दे मे भारत के 
विषय में उपलब्ध सम्पूर्ण तात्कालिक ज्ञान को संगृहोत्त करने का प्रयत्त किया 


१८ 'पोटसंबर्ग डिश्शानरी--वैबर का इतिहास'--कंटे लोगस कटे लोगोरम 


था। १८४३ मे इस महान्‌ ग्रथ का पहला भाग प्रकाशित हुआ और १८६२ 
मे चौथा और अन्तिम भाग । यदि आज हछूस्सन के निष्कर्ष कुछ पिछड़े हुए जेचते 
हैं तो इसमे दोष लेखक का नही, अपितु यह इस बात का प्रमाण है कि १९वीं 
सदी के उत्तरार्ध मे हमारा तुलनात्मक विज्ञान कितनी अविश्वसनीय प्रगति कर 
चुका है । 

किस्तु इस प्रगति का सर्वाधिक शक्तिशाली स्रोत, और सम्भवतः संस्कृत 
अनुसन्धान के इतिहास की मुख्यतम घटना, व्हिट्लिडइ और रोथ का सस्कृत-कोश 
संस्कृत बेरतेरबुख़ थी जिसे एकेडमी आव आर्टस एण्ड साइन्सेज इन सेन्ट पीटर्स- 
बर्ग' ने १८५२-७५ में सात फोलियो वौल्यूम्स में प्रकाशित किया । यह प्राच्य- 
स्वाध्याय में जर्मन उद्योग का जीवित-जागरित स्मारक है। 

१८५२ में ही, जब कि सेंट पीटसंबर्ग डिक्शनरी छपनी शुरू हुई, आलकब्रेख्त 
बेबर ने भारतीय साहित्य का एक परिपूर्ण इतिहास ल्खिन का सर्वप्रथम प्रयत्न 
किया । १८७६ मे इसका द्वितीय सस्करण भी प्रकाशित हो गया जिससे भारतीय- 
शोध के इतिहास में इसकी महत्ता स्वत-प्रमाणित हो जाती है, क्योकि---शछी 
आदि के व्यक्तिगत दापो के बावजूद (जों इसे एक साधारण पाठक के लिए कही- 
कही दुर्वोध कर देते है) कितने ही दशकों से भारतीय वाद्ममय के सम्बन्ध में 
बेबर की यह पुस्तक अब भी पूर्ण-तम है और सम्पूर्ण प्रामाणिक-तम सामग्री--एक 
ही स्थान पर---उपस्थित कर देती हे। 

भारतीय वाडमय के अनुगीलन ने इतनी आइचयेजनक प्रगति कंस की, और 
इतने थोडे समय मे--एइसका कुछ परिज्ञान पाठक को विल्हेम इलीगल के १८१९ 
में छपे एक निबन्ध से बखूत्री हो सकता है जिसमे लेखक ने दर्जन से ऊपर 
ऐसे (प्रकाशित) सस्कृत-ग्रन्थों का परियणन किया है जो, सस्करणों अथवा 
अनुवादों के माथ्यम से, हमारे सम्पूर्ण अनुसन्धान का स्रोत रहे हैं। इसके अनन्तर 
१८३० से सेन्‍्ट पीटर्सबर्ग से प्रकाशित फ्रीड़िख आदेलुड की एक पुस्तक मे इन 
प्रामाणिक ग्रन्थी की सख्या ३५० तक पहुच गई है, और तभी--वेबर के १८५२ 
मे प्रकाशित इतिहास में जिन ग्रन्थो की आलोचना अयवा विवेचना हुई है उत्की 
सल्या--५०० हो जाती है ! १८९१-१९०३ मे मुद्रित आफ्रेज्ल के केटालोगस 
कंदलोगोरम के तोन भागो पर यदि दृष्टि डाले तो बुद्धि दग रह जाती है, 
क्योकि---१९०३ तक उपलब्ध सभी हस्तलिपियो की सूचियों पर चालीस वर्ष के 
निरन्तर अध्यवसाय का परिणाम यह है कि भारत में तथा यूरोप में जहा-कह्दी भी 
पाण्डुलिपियों की खबर मिलती उनका नाम-सकेत इस बृहत्‌ कंटालोगस में दे 
दिया गया ! किन्तु इस बृहत्‌ 'सदर्भ-ग्रथ” मे भी अभी बौद्ध साहित्य का उल्लेख 
नही हुआ ओर ता-ही भारत की सस्कृतेतर अन्य भाषाओ की गतिविधि का ही । 


कं 
पालि टेबस्ट सोसाइटी-- जैन साहित्य शोष--प्रुण्ड्िय. १९ 


और---१९०३ के बाद तो कितनी अन्य 'नई' रचनताओ के बारे में हमें खबर मिल 
चुकी है। 

बौद्ध साहित्य के अनुसन्धान को उचित दविछ्या मे प्रोत्साहित करने. का श्रेय 
१८८२ मे राईज डेविड्स द्वारा सस्यापित 'पालि टेक्स्ट सोसाइटी” को है। वेब॒र 
ने पूत. १८८३-८५ में जैन धर्म-म्रन्थों के सम्बन्ध में दो बृहत्‌ विबन्ध प्रकाशित करके 
प्राच्य अवुसन्धान के लिए वाहमय की एक और महती दयखा, -जेत-साहित्य _शोध' 
(जो _स्वय बौद्ध धर्म के समान ही प्राचीन है), भी खोल दी । 


प्राचीन भारतीय साहित्य के उपलब्ध ग्रन्थों की सख्या दिनों-दिन इतनो बढती 
जा रही है, यहा तक बढ चुकी है, कि आज एक ही विद्वान्‌ के लिए उसके सभी 
क्षेत्रो का पूर्ण ज्ञान प्राप्त कर सकना असम्भव है। इसीलिए यह आवश्यक अनुभव 
हुआ कि भारतीय शोध की विभिन्न शाखाओं मे आज तक जो कुछ भी हो चुका है, 
उस सब को एक विद्वकोण की सक्षिप्त दृष्टि से एक ही स्थान पर उपस्थित कर 
दिया जाए। इसी उददंब्य से एक बविद्वकोश की योजना इन पिछले दशको के 
सर्वाधिक प्रतिभावान्‌ तथा विश्वतोमुख विद्वान्‌ जार्ज-ब्यू!लर, ने बताई थी-- 
जिसके प्रश्रय मे १८९७ से प्रस्तुत इतिहास योजना' का प्रकाशन जारी है । जर्मनी, 
आस्ट्रिया, इग्लण्ड, हालण्ड, भारत और अमेरिका के तीस विद्वान्‌ इस विश्वकोद्ञा 
के विभिन्न भागो को सम्पादित करने के लिए, सबसे पहले ब्यू'लर की अध्यक्षता मे, 
उसके बाद फ्रंज कीलहाने की, और अब ल्यूडर्स तथा वाकर्‌नागेल की अध्यक्षता 
में, सहयोगी हुए । इस प्राच्य शोधकोश का प्रकाशन सचमुच भारतीय शोध-बिकास 
के इतिहास मे अभिनव एवं आधुनिक'---सब से महत्त्वपूर्ण एवं सर्वब-अभिमत--- 
पग है। प्रुन्ड्रिस की यह प्रकाशन-योजना अनुसन्धान के इतिहास मे कितनी महत्त्व- 
पूर्ण घटना है यह हम लेस्सन के इृण्डिश आल्तेरतुमस्कुन्दे मे सगृहीत भारत तथा 
भारतीय साहित्य के सम्बन्ध मे तत्कालीन तथ्यो' की तुलना ब्यू'लर के इस 'विश्वकोश 
के आज तक प्रकाशित भागो के साथ करके प्रत्यक्ष| अनुभव कर सकते है और, 
'अ-भिध्या, गर्व कर सकते है कि कितने थोड़े समय मे हमारे भारतीय शोध-विज्ञान 
ने कितनी अधिक प्रगति तथा उन्नति कर ली है ! 


१. 5टीफीला एछ फिल्वपता पणा (्टार ; सशवाउड८१2७४॥ 7०0 
(ंप्रधांबएण $27720707, ४०३7०7)॥०72, 840, ५, 29, 300. 

२... ए0ण5 $टाए०९वेंटर ,. 2ब्ाद ०7 4ंहा व 056क्षादा। प्रा्व॑ 26 
७०४४४ (शा 489). 


भारतौय साहित्य कौ काल-परभ्परा 


भारतीय साहित्य के ग्रन्थ तो नए से नए प्रकाश में आ रहे है किन्तु उनका 
ऐतिहासिक क्रम अभी प्राय अच्धकार मे ही विलीन है जिसका अन्वीक्षण अपेक्षित 
है। इस कालानूपूर्वी की अस्तव्यस्तता को देख कर कभी-कभी मन आतकित हो 
उठता है। प्राय. सभी समस्याओ का समाधान अभी अपेक्षित है। कितना हो 
अच्छा होता, और कितनी सुगमता इससे हो जाती, यदि हम भारतीय साहित्य 
को तीन या चार कालो मे कुछ निश्चित तिथियों के साथ विभाजित कर सकते और 
_..उन कालों में इन साहित्यिक कृतिमों को मो तौर पर स्थापित कर सकते । 
परन्तु हमारे ज्ञान की वर्तमान स्थिति मे ऐसा कोई भी प्रयत्न सफल होता नहीं 
दीखता; हां, कुछ काल्पनिक तिथिया ही रखी जा सकती है, परन्तु बह तो एक 
आन्ति ही, लाभ की अपेक्षा हानि ही अधिक, उपस्थित करेगी। बेहतर यही होगा 
कि हम यह मान ले कि भारतीय साहित्य के इतिहास की प्राचीनतम अवस्था को हम 
निर्धारित नही कर सकते और यह कि, उसके बाद के यगो मे भी, कुछ ही तिथियो 
के सम्बन्ध मे हम कुछ निव्चय से कह सकते है। बरसों हुए व्हिटनी' ने एक बार 
कहा था, और व्हिटनी के वे गब्द कितनी ही बार दोहराए जा चुके है, कि भारतीय 
साहित्य के इतिहास की सारी तिथिया ऐसी ही है जमे हम कुछ पिन खड़े करके 
एक योजना को रूप देना चाहे किन्तु बार बार हमे नक्शा बदलना ही पढ़े ।” आज 

, भी. स्थिति-पराव, वही है। भारत के प्राचीन साहित्य बपेकिश्ियों के सस्तरन्ध मे 
: प्रमुख गवेबको मे पर्याप्त मतभेद है--वर्यों व दशकों ्य.बद्बी, सदियों का--और 
कभी-कभी तो सहलाब्दियों का--मतभेद है। यदि हम कुछ निश्चय के साथ किसी 
तथ्य पर पहुच सकते है तो वह तथ्य भी इस कायुद्रपर्दी के सम्बन्ध मेशए्क आपेक्षिक 
तिथिपत्र के अतिरिक्त और कुछ बन नही पातु । प्राय हम यही कहते भी है कि 
फला पुस्तक अथवा साहित्य का फला अगर फला पुस्तक अथवा साहित्य के फला 
अंग से पुराना है, लेकिन उसकी सही तिथि के वियय मे बस एक कल्पना-भर 
“ही पेश कर सकते है, और हमारे इस सापेक्ष काल-विभाजन का आधार अब तक 
मुख्यतया भाषा-विकास ही होता है। शेठी की युक्ति हमारे प्रश्न पर कोई बहुत 
काश जही डारू सकती, क्याकि--भारतवर्थ मे लेखक प्राय प्राचीन साहित्य की 
शली का अनुकरण करते आए है कि जिससे उनके ग्रन्थों मे प्रामाणिकृता' का कुछ 
आभास आ सके। और अक्सर तो यह आपेक्षिक तिथिक्रम भी स्थिर नही रहता, 
क्योकि--भारतीय साहित्य मे जो-जो ग्रन्थ छोकप्रिय होते गए समय के साथ-साथ 
उन्ही की सुरक्षा को भारतोयो ने अपना कत्तंव्य समझा--लेकिन, _साथ ही साथ, 
साहित्य के.ये सरक्षक इन प्राचीन ग्रन्थों मे यत्र-तत्र परिवर्ततन-सशोधन भी कस्ते 


मुख्यतया भाष-जिकास की कसोटी पर; वंदिक युग जेन-ओोौद बुम_ २१ 


रहे! उदाहरणतया जब हम रामायण या सहाभारत का एक उद्धरण किसी पुस्तक 
में पाते हैं--किसी ऐसी पुस्तक मे पाते है जिसकी तिथि के सम्बन्ध मे कि प्रायः 
सन्देह नहीं होता, तो हमारे मन में स्वभावत: सबसे पहला प्रश्न बही उठा करता 
है कि क्या यह उद्धरण हमारी हस्तगत पुस्तक के इसी सस्करण मे हैं या मूल (रामा- 
यण तथा महाभारत) मे भी था। और हमारी यह अनिश्चितता और भी बढ 
जाती है जब हमारे अनुसन्धान का विषय कोई ऐसा प्राचोन ग्रन्थ हो जिसके 
रचयिता के वियय में हमे कुछ भी (नाम-धाम तक का) परिचय न हो | इन 
प्राचीन ग्रन्थो पर (जंसे कि हमे ये मिलते है) व्चों, सम्प्रदायों आश्रमों या बाबा 
आदम के युग के पौराणिक ऋषि-मुनियो की मोहर लगी होती है ।..और-अच्त मे 
जब हमारे अध्ययन का वियय कोई अपेक्षया-आधुनिकतर लेखक होता है तब भी 


हमे लेखक के अपन नाम की बजाय उसके व श-नाम का ही किचित्‌ परिचय होता है 
ऐसी अवस्था मे भारत का एलिहासिक कोई निष्कर्थ निकाले भी, तो कंसे ? यह तो 
ऐसे ही है जैसे जर्मन साहित्य के इतिहास में मेयर, शुल्स, मूलर आदि दो-चार बंशा- 
न्‌गत नाम ही हमे पता हो किन्तु किसी भी लेखक का अपना निजी नाम हमे अज्ञात 
रहे । उदाहरण के तौर पर, जब भी हमे कालिदास के नाम की कोई कृति मिलती 
है हम निश्चय से नही कह सकते कि यह भारत के प्रसिद्ध महाकवि की ही कृति है। 

सन्देहो और अनिइचयो के इस सागर में जो दो-चार स्थिर-बिन्दु हमे ज्ञात है, 


_ उनका उल्लेख अब पाठक के परिज्ञान के लिए सावमर प्रतीत होत! है। 
| ९ क्त्रह त्व लबश्धा५का ०७४७८ 6 कार ७५ 5 
(0मख्यत्या भाषा पु साक्षी पर अब यह सिद्ध ही समझ जाना वाहिए कि वेद 


के युक्त, और गान मन्त्र और यजुष्‌ निस्‍्सन्देह भारतीय साहित्य के. प्राचीनतम 
अवशेष है द्रैसरी बात जो बरगर किसो शक के कही जा सकती है वह यह कि बौद्ध- 
धर्म मे (जिसका अम्यूदय ईसा से प्राय. ५०० वर्ष पूर्व हुआ था) सम्पूर्ण वंदिक 
साहित्य को (उसके सामोपाग रूप मे) परिनिष्ठित स्वीकार किया जा चुका है। 
अर्थात्‌ सम्पूर्ण वेदिक साहित्य का यूग एक प्रकार से पाच सौ ईसवी पूर्व तक_ समाप्त 
हो चुका था) बौद्ध और जैन साहित्य की स्थिति उतनी अनिश्चित तही है जितनी 
कि ब्राह्मण-धर्मी बदिक साहित्य की। बौद्धो में तया जैतो में उनके प्राचीन एवं 
प्रामाणिक धम्मग्रच्थो- के .रचना-काल, संप्रह-कास-सथा-व्यवस्था-काल के सम्बन्ध मे 
जो परम्पराए प्रचलित है, वे बहुत कुछ विध्वसनीय है। इसके अतिरिक्त, बोद्ध तथा 
जन विहारो, चेत्यो और स्तूपो आदि पर जो धामिक अभिलेख मिलते है उनसे भी 


उनके धामिक साहित्य 8! अच्छा तुलनात्मक समीक्षण सम्भव है। 
रए खरततऊं) 
तथापि भारतीय इतिहास के सम्बन्ध मे निश्चित तिथिया हमे स्वयं भारतीय 


एतिहासिको से नही मिलती। भारत के प्राचीन इतिहास मे यदि कोई एक निश्चित 








२२ सिकल्वर का आक्रमण--मेगास्थतीअ--अशोक के शिलालेख---मेनाण्डर 


स्थिर-तिथि है तो वह है ३२६ ई० पृ० में एलेग्ज॑ण्डर का भारत पर आक्रमण । 
बिशेषतः, भारत के साहित्य के सम्बन्ध में सिकन्‍्दर के आक्रमण का यह साल एक 
ऐसी कसौटी है कि जिस पर हम किसो भी भारतीय ग्रन्थ पर अथवा कलाकृति पर 
यूनानी प्रभाव की सत्यता परख सकते है; और यह भी हमे यूनानी लेखकों मे ही पता 
लगता है कि चन्ग॒प्त ने ऐलेंग्जंण्डर के सामन्‍्तों के खिलाफ एक सफल बगावत 
की थी और उसके बाद पाटलिपुत्र (आधुनिक पटना) पहुच कर, नन्दो को 
वंशानगत गद्दी हथिया कर, मौये साम्राज्य की स्थापना की थी। और प्रायः इसी 
समय, था उक्त घटना के कुछ-ही वर्ष पश्चात्‌, सेल्यूकस के प्रतिनिधि रूप में मेंगास्थ- 
नीज चन्द्रगुप्त के दरबार मे पहुचा था। मंगरास्थतीज के भारतीय- उल्लेखो मे जो- 
कुछ बच सके है उनसे चौथी सदी ईसवी पूर्व की भारतीय सस्कृति क्य चित्र बखूबी 
हमारे सामने आ जाता है और उसके सहारे हम कितनी ही भारतीय साहित्यिक 
कृतियों का काल प्राय निर्धारित कर सकते है। सम्राट अशोक इसी चन्द्रगप्त 
का ही एक पोता था जो २६४ ई० पू०' में राजसिहासन पर बंठा । भारत के 
प्राचीन-तम अभिलेख थी,जिचकी तिथि हम-निश्वग्रपुर्वक जानते है, (वे भी )अगोक 
के ही हैं। शिलाओ तथा स्तूपो पर अंकित इन लेखों की लिपि भारत की. प्राचीन- 
तम (उपलब्ध) लिपि है। इन अभिलेखो के आधार पर हम यह कह सकते है 
कि यह शक्तिशाली सम्राट बौद्ध धमें का सरक्षक था; उत्तर से दक्षिण तक व्याप्त 
साम्राज्य की शक्ति को उसने पूर्णरूपेण बौद्ध धर्म के प्रचारार्थ छगा दिया, किन्तु 
अन्य राजाओं की तरह वह इन धंमलिपियों मे अपनी विजयों और कारनामो को 
नही बखानता अपितु शिछाओं और स्तूपो को अविनश्वरता में मानव प्रेम एव 
सहिष्णता, और निष्पाप परार्थ-जीवन के उपदेशो को ही अकित करता है। पत्थरों 
पर खुदे सम्राट अशोक के ये आदेश एक राजा के हृदय-परिवर्तत के (स्मारक! तो है 
ही, एक एं तिहासिक के लिए उनकी लिपि और भाषा की उपयोगिता भी कुछ कम 
नही है, _ भारतीय वादमय और धर्म के विकास में उनका अपना स्थान है। 
१७८ ई० पू० में (अर्थात्‌ चन्द्रगुप्त के राज्याभिषेक के १३७ साल बाद) मौर्यों 
के अन्तिम वशज को पृष्यमित्र ने पदच्युत कर दिया । और कालिदास के एक्र 
साटक मे सम्राट पुष्यमित्र का उल्लेख अपने-आप में भारतीय साहित्य के अनंक 
प्रन्थो की तिथि निर्धारित करने से एक महत्त्वपूर्ण युक्ति है। यही अवस्था ग्रीक- 
!बक्ट्रियन सम्राट मेनाण्डर की है जो प्राय १४० ईसवी पूर्व भे जीवित था और जो 
बौद्ध धर्म के मिलिन्दपण्हों मे मिलिन्द के नाम से अमर है। 
१७ मूनातियों के अतिरिक्त, भारतीय साहित्यिक टलिहास के तिथि-निर्धारण 
मे हम चीनी लेखक के भी अनुगृद्दीत है + ईसा क॑, पहलो सदी-से ही-बोद्ध भिक्खओ 
कह का आर पम-यात्राओं का सिलसिला, और वौद्धपमंगप्रस्थो का चीती मे 


हज 


बौद्ध प्रत्थों के चीनो में अनुवाइ--तोस चोनी यात्री २३ 


अनुवाद, शुरू कर दिया था ५ और, उधर से, चीन और भारत मे दूतावासों, तीथे- 
यात्राओं के परस्पर सांस्कृतिक दानादान की परम्परा भी शुरू हो चुकी थी । 
भारतीय साहित्य के कितवे ही प्रत्थ हमें चोनी अनुवादों में ही सिलते-है-और इन 
अनुवादों की निश्चित तिथियां हमें मालूम है। बौद्ध तीर्थों के दर्शनार्थ, विशेषत , 
तीन चीनी यात्री, भारत मे आए फा हीन ३९९ ई०; चयव- उ&४--«जो-६३०- 
४७ में कितनी ही बार भारत मे आया, और इ-चिड जिसते ६७१-९५ मे सम्पूर्ण 
भारतवर्य की 'परिक्रमा' की । इन तीनो यात्रियों के यात्रा-संस्मरण आज भी मौजूद 
हैं और इनमे भारत के प्राचीन वाडमय तथा इतिहास के सम्बन्ध मे अमूल्य सामग्री 
सगृहीत है। भारतीयों के विपरीत, चौनियो की काल-बुद्धि--काल-रक्षा-बुद्धि! 
-+आअइचग्जनक है, और सच्ची है। भारतीय एऐतिहासिको के विपय सें. अरबी ८ 
यात्री अल्बेहती ने _१०३७ _ में, जो कुछ लिखा था वह आज भी कितला सच है: 
“दुर्भाग्य से हिन्दू छोग अपने मुल्क के बाकयात की तवारीख के बारे मे कुछ ध्यान 
नही देते--वे अयने ही राजाओं को आगे पीछे धकेलते रहते है, और जब कोई 
ऐतिहासिक उनसे सही सही वाकयात मालूम करना चाहता है और वो कुछ बता 
नहीं सकते, तब उनके पास एक ही रास्ता रह जाता है--वो किस्से घड़ना शुरू कर 
देते है।' 
फिर भी पाठक यह न समझ ले (जंसा कि एक विश्वास-सा ही. माधारणतया 
आजकल बन चुका है) कि भारतीयों में इतिहास-बुद्धि का सर्वया अभाव है। 
भारत मे भी इतिहास-सम्बन्धी ग्रय लिखे गये, और कम-से-कम अभिलेखो तथा 
शिलालेखो की एक वियपुरु सख्या तो एसी है ही! कि जिनकी तिथिया निश्चित रूप 
मे अकित है। यदि भारतीयो मे सचमुच एतिहासिक बूद्धि न होती, तो इन अभि- 
लेखों मे भी हम उसे प्रमाणित देखते, यद्यपि यह सच है कि इतिहास लिखते हुए 
भारतीय कवि इतिहास तथा आख्यान में भेद नहीं करते, उनकी दृष्टि में स्वय 
घटनाओं का महत्त्व, सद्ेब, घटनाओ-के-अनु कम से अधिक होत्म-है . सो, जब वे 
साहित्य-क्षेत्र मे उतरते है तो इन्ही घटनाओ की पूर्वोत्त री को वे संथा भुला देते है। 
भारतीय कवि सत्य, शिव, सुन्दर ' को हमेशा प्राचीनता की ओर उठा ले जाता हे; 
और यदि यही लेखक-अपने किसी सिद्धान्त को कुछ विशेद श्रादीवता, आदर और 
लोकृप्रियता देना चाहता हो तो बह, बडी सरलता के साथ, किसी पुराण, ऋषि 
मुनि का नाम अपनी ऋति को देकर स्वयं 'अ-पोस्येय हो जाता है! भारत में यह 
प्रक्रित। आज भी चल रही है, ओर प्राचीन शतियो मे स्थिति इससे बहुत भिन्न नही 
[थी । यही कारण है कि कितवी हो वर्तमाल रचनाए--मुहावरा उलटा दे तो 
, पुराती बोतलो स्रे नई झसतब'--उपनिधदों और प्रुराणो' के रूप में हमारे सामने 
आती है। किन्तु इससे यह न समझ लेना चाहिए कि यह सब हमे धोला देने के लिए 


श्ड अ-पौरतेयता' को प्रवत्ति--ऐंपिग्राफिआ इण्डाइका--- 


किया गया है। विशेषत: प्राचीच-आरतीयों मे साहित्यिक नाम और व्योहरत. की 

हवस बिल्कुल ते के बराबर ही थी-। परतर शतियो मे हो हम यह देखने लगे हैं कि 
लेखक, खेर से, अपने--नाम, धाम, वश, माता-पिता, पितामह, शिष्य-परम्परा 

| (किचितू---आत्म-निवेदन' के साथ) देने लूग गए हैं। ज्योतिष-शास्त्र के लेखक 
तो प्राय' अपने ग्रय की समाप्ति की सही घड़ी तक अकित कर गये है। छठी सदी 
ईसबी के बाद ऐ तिहासिक अभिलेखो मे अनेक साहित्यिको का परिचय हसे मिलना 
शुरू हो जाता है। पिछले दशकों मे इन अभिलेखो को पढने मे पर्याप्त उन्नति हुई है 
जिसका प्रमाण कार्प स इन्स्क्रिप्शनम इन्डिकेरस की बृहत्‌ ग्रस्थमाला तथा त्रैमासिक 
एंपिप्राफिआ इण्डाइका का अविरत सम्पादन है। ये अभिलेख मात्र भारत के 
प्राचीन साहित्य की कुछ तिथिया सुलझाने के लिए ही सहायक सिद्ध हुए हो--ऐसी 
बात नही है, इनसे भारतीय इतिहास को अन्यान्य अद्यावधि-असमाहित समस्याओं 
पर भी महृत्त्ववृण प्रकाश पड़ने की हमे आशा है। 
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भारतोय साहित्य की सुरक्षा और लिपि का प्रइदन 


इन ऐतिहासिक अभिलेखो का मूल्य बहुत अधिक है, कयोकि--ये भारतीय 
इतिहास से सम्बद्ध एक ऐसे प्रज्न पर प्रकाश डालते है जिसका महत्त्व भारतीय 
(वाडमय के) इतिहास की दृष्टि से भी कुछ कम नहीं है। प्रदन है---भारत में 
लेखनकला का उद्भधुव। और, जैसा कि हमे शायद आभास मिल ही चुका 
« है, भारतीय वाध्ममय का इतिहास भारतीय छिपि के इतिहास के साथ ही 
शुरू नहीं होता ' भारतीय साहित्य की प्राचीनतम रचन्पए, लिपिबद्ध हो कर नही, 
भुख-परम्परा में सदियों सूरक्षित रही। फिर भी इस प्रइन का समाधान---कि कब 
, से भारतीय वाइमय लिखित रूप में आना शुरू हुआ--वाड्मय के इतिहास में 
उपेक्षित नहीं रह सकता । आज जो भारतीय अभिलेख प्राचीनतस रूप मे हमे 
मिले है, वो ईसा से पूर्व तीमरी सदी भे उल्लिखित सम्राट अशोक की उपरिनिदिष्ट 
' ध मलिपिया ही है। किन्तु इसो आधार पर यह निष्कर्ष निकाल लेना--जंसा 
कि मंक्ससूलर ते किया भी है--कि भारत मे छिपि-कला अशोक से पूर्व नही थी, 


प्राजोस मुख-परम्परा--बाहाो का उज्ूब रथ 


अनुचित होगा । पूरातत्त्व की साक्षी अकाटबन है कि लेखन-कला भारत मे अशोक। 
के समय से शुरू नही होती, अद्योक के पूर्व श्री उसका काफी पूराना इतिहास होना 

चाहिए । भारत की प्राचीनतम लिपि---जिससे कि देवनागरी लिपि (और 

इसमें प्राय' सभी भारतीय हस्तलेख पाए जाते है) और भारत की अन्यान्य लिपिया 
निकली--भा रत मे बाहाी लिपि के त्यम से प्रजलित है (क्योकि भारतीयो की आस्था ' 
है कि इसका निर्माण प्रजापति-ब्रह्मा ने क्रिया था) । जाजें ब्यू लर की गम्भीर 
गवेबणाओ के अनुसार--ब्राह्यी का उद्धव उत्तरी सेमेंटिक अक्षरों के वे प्राचीनतम 
रूप है जो लगभग ८९० ई० पू० एक शिला पर फिनीशन अभिलेखो मे मिलते है। 

सम्भवत ८०० ई० के करीब उधर से आने वाले व्यापारी अपने साथ अपनी 
लिपि भी भारत मे लेते आए । और यह भी सम्भव है कि बहुत समय तक उस 
प्राचीन लिपि का प्रयोग व्यापार, हिसाब-किताबु,  पत्र-व्यवहार और दस्तावेज 
आदि के लिए ही होता रहा हो । और जब आगे चलकर दूतावासों के आदेश, 

घोषणापत्र तथा व्यवहार भी लिपिबद्ध होने लूगे, राज्याधिकरणों मे पढ़े-लिखे 
वेयाकरणों और ब्राह्मणों को नियुक्त किया जाने लगा, ताकि--इस विदेशी 
लिपि को भारतीय ध्वनियों के अनुकूल बनाया जा सके। मूल-.सेम्नटिक 
वर्गमाला मे २२ अक्षर थे और भारत के प्राचीनतम अभिलेखो में हमे _ ४४ अक्षर 
मिलते है। फिर भी इस बारे मे निश्चय से कुछ नही- कहा जा सकला कि कब से 
भारतीय साहित्य लिखित रूप मे पेश होने छगा; इस सम्बन्ध मे पर्याप्त मतभेद 
है। पुराने हस्तकेखो के सम्बन्ध मे कुछ प्रामाणिक सूचना हमे नही मिलती कि 
वे कब लिखे गए। विशेषत बंदिक साहित्य के बारे में तो अब तक उसके 
लिपिबद्ध होने का प्रमाण, वेद के सरक्षकों मे लिपिज्ञान का प्रमाण--कोई नहीं 
मिल सका । बौद्ध धर्मग्रन्यों मे (जो २४० ई० पू० तक पूर्ण हो चुके थे). -कही 
भी हस्तलेखो का जिक्र_नहीं मिल्ता--यद्यपि लेखन-कला के परिचय और व्यापक 
उपयोग के प्रमाण उसमे जहा-तहा प्रकीर्ण है। इन ग्रन्थों मे लेखन-कला का 
शिक्षाशास्त्र मे एक विशिष्ट स्थान है और, खास तौर पर बौद्ध भिकखनियों 

को इस कला मे निपुणता प्राप्त करने के लिए आदेश भी है, बौद्ध ग्रन्थो मे कई 

स्थलों पर एस भिक्‍्खओ का उल्लेख मिलता है जिन्होने आत्महत्या की लिखित 
रूप मे (धर्मानुसार ! )' प्रशसा करते हुए कितनो को ही मौत की राह दिखाई ! 

और वहा यह भी लिखा है कि कोई आदमी, जिसकी चो री का जिक्र एकबार सरकारी 
रजिस्टर में हो चुका, सघ का भिक्‍ख्‌ नहीं बन सकता ! एक अक्षरो-के-खेल 
का.भऔी जिक्र है, और यह भी कहा गया है कि माता-पिता को चाहिए कि वे अपने 
बच्चों के लिए लिखाई-पढाई ओर हिसाब-किताब का प्रबन्ध करे । किन्तु 
बौद्ध धर्मग्रन्थों मे कही भी इस बात का जरा सकेत नहीं मिलता कि पुस्तक भी 
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लिखी और पढ़ी जाती थी, ओर यह तब जब कि बौद्धो के इन ग्रन्थी मे उनके 
भिक्‍वुओ के जीवन की छोटी से छोटी घटनाए अकित है। “सुबह से शाम तक इन 
धंम-भिक्लओ की दे निक चर्या कंपी होती थी, वे कहा-कहा जाते थे, केसे आराम 
करते थे, कब एकान्त सेवन करते थे और अन्य भिक्‍्खुओ तथा गृहस्थों के बीच में 
वे क्या उपदेश देते थे, उनके आवास में क्या-क्या सामान रहा करता था, उनके 
बर्ज न, उनके स्टोर-रूम--सब का खब बारीकी के साथ वर्णन हम पढ सकते है; 
किन्तु---क्या वे अपने ही धर्म ग्रन्थों को पढते-लिखते भी थे ? उनके पास, उनके 
आश्रमों मे कुछ लखन-सामग्री भी रहा करती थी ?--यह जानने के लिए हमारे 
पास कोई उपाय नहीं है। विहारों.मे पुस्तकालय का काम इन बहु श्रुत-- बहु- 
पठित' नही--भिक्खुओ की स्मृति-शक्ति द्वारा ही चला करता था। ओर यदि कभी 
सघ में किसी प्रामाशिक संदर्भ का ज्ञान आवश्यक आ पडता, ऐसे मौकों पर--- 
उदाहरणतया जब कि सघ के अधिवेशंनो में पूणिमा अथवा प्रतिपदा के अवसर पर 
शील-ग्रहण' की उपेक्षा असम्भव होती थी, ऐसे मौकों पर--उसी पुरानी रीति का 
अनुसरण किया जाता और वही घिसे-पिट पुराने शब्द दोहरा दिये जाते उन 
भिक्‍खुओं में से एक को अविलूम्ब प्रत्यन्त सघ में भेज दिया जाएगा; और उसे 
कहा जाएगा--जाओ भाई, जब तुम्हें शील-ग्रहण' का यह मन्त्र याद हो जाए तभी 
वापिस लौटता । ”” और जब-जब भगवान्‌ बुद्ध के सुत्ती को सुरक्षित करने का 
प्रश्न. उठता है, कही भी बुद्ध-बचन को लिखते या पढ़ते का जिक्र नहीं आला हमेशा 
सुनन और याद करने पर ही ज़ोर दिया गया है । 

"इन तथ्यों से हम-इस निष्कर्प पर पहुचते है कि पाचवी सदी ईसवी, पुर्व॑ तक 

। भारतीय साहित्य की लिपिवद्ध करने का विचार सम्भवत, अभी नह्ठी उठा था । 
लेकिन किसी भी परिणाम पर पढ़ुचने में हमे जल्दबाजी नहीं करनों चाहिए, 
क्योकि >भारत भें बहुत पूरानं समय से, और आज भी, गरुवाणा' का 
महत्व लिखित शब्द की अपेक्षा--साहित्य तया विज्ञान के क्षेत्र मे--कही ' अधिक 

. है--आज जब कि भारतीयों के पास लेखन के सभी साधन, उपकरण सदियों से 
मौजूद है, कितनी ही अम्द्वित पाइलिपिया अभी ऐसी पड़ी है जिन्हें कि वे बडे 
आदर और श्रद्धाभाव से देखते है, कितने ही पुराने ग्रन्थो के सस्ते सस्क्रण उपलब्ध 
है, आज इन अवस्थाओं में भो, साहिस्यिक तथा वैज्ञानिक, सम्पूर्ण व्यवहार 
भारत में उच्चर्त दाव्द पर ही आधारित है । प्राचीन ग्रन्थों का अध्ययन आज भी 
हजारो बरस पुरानी उसी मौखिक परम्परा के अनुशार हो होता है, हस्तलेखों 
को तो कोई छूता तक नहीं। इन हस्तलिखित प्रतियो की उपयोगिता केवल 
वेयक्तिक स्मृति को बस समथित' करने में हो होती है, किन्तु, --उल्हे प्रामाणिक 
नही माना जाता ! और यदि भाग्य से आज सारे के सारे. हस्तलेख और मुद्रित ग्रन्थ 
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नष्ट भी हो जाएं, तो उसका अर्थ यह न समझना चाहिए किभारतीय साहित्य 
पृथ्वी से ही लुप्त हो गया; क्यों कि--तं शातुयत वक्‍्लक-तथा अध्यापक इस साहित्य के 
अधिकांश को अपवी -याददाक्‍्त के जरिये फिर से बापिस ला सकते है। कवियों 
की रचनाएं _ भी - भारत में (मूल मे)--पाठकों के लिए नहीं--श्रोताओ के | 
लिए लिखी गईं थी। भारत के आधुनिक कवियों की आकाक्षा भी सह नही होती 
कि लोग उनके काव्य को पढे बल्कि यह होती है कि वह श्रोताओं का कण्ठाभरण 
बन सके । 

इसलिय पुराने साहित्यिक ग्रत्थों मे जब हम इन हस्तलिखित पुस्तकों का कोई 
उल्लेख नही पाते तो उसका अभिप्राय यह कदावि नही होता कि भारतीय वाहुमय 
लिखित रूप मे था ही नही । झायद लेखनकला तथा लिखित ग्रन्थों का अनुल्लेख 
इसी बात को सिद्ध करता है कि प्राचीन शिक्षा-प्रणाली मे लिखित की अपेक्षा 
'ब्रोवत' वचन का महत्त्व अधिक था। सो, यह असम्भव नही कि पुराने जमाने में 
भी शिक्षा मे--सहायतार्थ--प्रामाणिक ग्रन्थो की लिखित प्रतिया साथ मौजूद रहती 
हो; ऐसा कुछ विद्वानो का विचार है भी । एक बात की ओर ध्यान दिलाना इस 
प्रसग में, अलबत्ता, हम आवश्यक समझते हैं : वह यह्‌ कि--परतर पुशर्णो मे, बौद्ध 
महायान ग्रन्थों मे, तथा महाभारत के आधुनिक परिणिपष्टों मे, ग्रन्थो को श्रतिलिपिया 
सुरक्षित रखना एक धामिक कृत्य माना यया है जब कि ऐसा कोई सकेत हमे प्राचीन 
भारतीय साहित्य मे नही मिलता * यहा तक कि प्राचीन वर्गोच्चारण शिक्षा,व्याकरण 
आदि विषयक ग्रन्थों मे, और दूसरी सदी ईसवी पूर्व पतजलि के महाभाष्य में भी, 
लेखन-कला के सम्बन्ध मे कोई सकेल नहीं मिलता । इन ग्रन्थों मे लिखित शब्दों 
का अथवा वर्णमाला का जैसे कोई मूल्य ही न हो ! उनकी परिभाषाओं का अभि- 
धेय भी मुखोच्चरित णब्द ही होता है ।--ये तथ्य है जिनके आधार पर हमारी 
यह धारणा बनी है कि प्राचीन भारत मे लिखित ग्रन्थो का अभाव ध्य । 

लेखनकला तो हो, किन्तु सदियों उसका साहित्यिक उपयोग से हो सके, 
इस अद्भुत परिस्थिति के भी अनेक कारण सम्भव है। पहला कारण तो यह 
कि शायद यहा लेखन सामग्री का अभाव था; किन्तु सामग्री उपलब्ध हो सकती 
थी यदि उसके लिए तीत्र आवश्यकता अनुभव होती, तब ! न कैवल ऐसी 
आवश्यकता अनभव ही नही हुई, अपितु उसका अभाव स्वय वेदों तथा अन्यान्य 
ब्राह्मण'-साहित्य के ठेकेदार ब्राह्मणों के हित मे ही था क्योंकि--ये धर्म-प्न्थ उन्ही 
के गुरुकुलो मे ही पढाए जाते थे, और उनका लोक-सुलूभ होना ब्राह्मणों को कभी 
इष्ट न था ! (क्योकि--आचीद झाहित्य पर इस एकाविकार से ही -उत्तकी. रोटी 
जो चलती थी ।) जिसे भी वेद पढ़ने की इच्छा हो वह उनके पास चन्ठकीर जाए और 
उन्हें प्रमूत दक्षिणा दे; और जब ये ब्राह्मग-आचाय समझते कि समाज में कुछ एसे 
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वर्ग भी हैं जिन्हे इस ज्ञाननिधि को अभिरक्षा ही इष्ट है तो ऐसे वर्गों को वेदिक ज्ञान 
से बंचित रखना भी तो उनके अपने अधिकार मे ही था । ब्राह्मणीय स्मृति-गन्धों मे 
) इस बात के हम स्पष्ट आदेश ही पाते हैं कि बेदो तथा तद्विब अन्य घर्मप्रन्थो ही 
शूद्ों तथा चाण्डालो के स्पर्ण से, अकारण, पतित न होने दिया जाय | “ग्रोंकि 
शुद्र उतता ही अस्पृश्य होता है. जितना कि एक शव अथवा इमशान घाट ! शद्ों 
के सम्मुख वेदपाठ का निषेष भी इन स्मृतियों मे विहित है। गोतम धर्मशास्त्र 
(१२ ४-६) में लिखा है. यदि बेद के शब्द गूद्र के कानी में (किसी की गलती से) 
पड़ जाए,तो उसके कानो को पिघले रागे या ल्यख से भर दिया जाय, और यदि कोई 
शुद्र वेदोच्चारण करन की धृप्टता करे तो उसकी जबान के टुकड़े-टुकडे कर दिये 
जाय , यदि वह कोई मन्‍्त्राश कण्ठस्थ क्र के तो उसकी बोटिया उड़ा दो 
सो, इन परिस्थितियों में यह कंसे सम्भव था कि वेदों का पठन-पाठन खुले-आम होता 
और अनधिकारी व्यक्ति उनकी पवित्रता को दूषित कर सकते ? इसके अतिरिक्त 
वेदों के पठन-पाठन और अध्यापन की सुख-परम्परा बाबा आदम के जमाने से चली 
आ रही थी। उसे कसे एकदम से बदल दिया जाय ? लेखन-कला का, धामिक 
प्रन्यो के लिए, भारत में प्रचलन जो नहीं हुआ उसका मुख्य कारण सम्भवत यह 
है कि भारतीयो का इस कला से परिचय किसी-एसे यूय मे हुआ जब मौखिक परम्परा 
द्वारा प्रचलित साहित्य उनके यहा प्रव॒र मात्रा मे सचित हो चका था । 
५. इस प्रकार यह निश्चित ही है कि भारतियो के सम्पूर्ण प्राचीन साहित्य का, 
| ब्राह्मण तथा बोद्ध साहित्य का, उदय लिपिकल्श को सहायता के अभाव मे ही हुआ , 
|और उसका प्रचार भी सदियो, उसी प्रकार, मखात्‌-मख ही होता रहा । इन धामिक 
ग्रन्थों से तथा लौकिक ग्रन्थों से परिचय प्राप्त करने का एक ही ढग था--श्रुति । 
इमील्ििए प्राचीन भारतीय साहित्य में हम बार-बार यह पढलते है कि कोई भी ब्राह्मण 
या क्षत्रिय जब विद्या-ग्रहण के लिए उत्सुक हो तो वह देश देशान्तर यात्रा करके, 
अनेको दु ख ओर कष्ट सहन करके, ओर कुर्बा निया करके ही, कुछ हासिल कर सकता 
है । और शायद इसीलिए प्राचीन वर्म तथा साहित्य के रक्षक होने के नाते भारतीय 
धमंशाम्त्रों में आचार्यो का स्थान बहुत ऊचा है--आचायंदेवों भव! भारतीय, 
लोग गरु की पूजा माता-पिता से भो अधिक करते है, वे उसे साक्षात्‌ ब्रह्मा का 
अवतार ममझने है और परम विनस्नता के साथ उसकी शुश्मूषा-परिचर्या करते हे । 
ब्रह्मलोक ब्राह्मण के लिए सुरक्षित है, और ब्राह्माण बह होता है जिसने ब्रह्मविद्या 
प्राप्त कर ली है---जिसने गरु के चरणों से बेठ कर दीक्षा ली है। इसीलिए हिन्दुओं 
में चूडाकर्म तथा वेदारम्भ का बहुत महत्त्व है, अन्यथा--नियम भग करने वाले 
को, अन्दीक्षित को, जाति-बाह्य कर दिया जाता है ' खर , कोई ग्रन्थ तभी तक सुर- 
क्षित रह सकता था जब तक उसके पढ़ने-पढाने वाले थे । आज हम जिसे साहित्य 
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की विविध शाखाएं, घामिक तथा दार्शनिक विभाग, एक ही संहिता के अनेकों चरण 
अथवा परिषद्‌ कहते है, बे---सवमुच प्राचीन भारत मे वस्तुत विभिन्न गुरु-शिष्य ' 
परम्पराए ही थी जिनमें विशेष-विशेष ग्रन्थ ही पीढी-दर-पीढ़ी ज्ञान-दान के रूप में 
संक्रमित चलते आते थे ! भारत के प्राचीन साहित्य का विकास हम समझ ही तभी 
सकते हैं जब हम भारतीय अध्ययन-अध्यापन के इस अनुक्रम को भी ध्यान 
में रखें, अन्यथा नहीं । 

इस सम्बन्ध में यह भी ध्याव रहे कि घासिक ग्रन्थों -को सुरक्षित करने का < 
ढंग लौकिक साहित्य को. सुरक्षित करने . के ढग से क्रुछ भिद्व था ।... धामिक 
ग्रन्थों के प्रति आस्था का पहला तकाजा होता है कि उन्हे बड़े ध्यानरपूर्वक पढा जाय 
और याद कर लिया जाय । उनको.अक्षरश -सस्वर उच्चारण के साथ दोहराना 
होता है और उसी-तरह---कही भी जरा-सी ग़छती न आने पराए--स्मृतिपट पर 
उतारना होता है । इसमे कोई सन्देह नहीं कि हस्तलिखित ग्रन्थों की प्रतियों के 
अनन्तर प्रतिया उतारने मे इस मौखिक परम्परा का इतिहास में बड़ा सहयोग रहा 
है। सचमुच, और जैसा कि हम आगे देखेग भी, हमारे पास इसके प्रत्यक्ष प्रमाण हैं 
कि ऋग्वेद के सूक्‍त आज के मुद्रित सस्करणो मे अक्षरण , स्व॒रश-.-शब्दश , उसी रूप 
में विद्यमान है जिस रूप मे कि वे पाचवी सदी ईसवी पूर्व थे ! किन्तु लोकिक साहित्य 
के सम्बन्ध मे, महाभारत और रामायण के सम्बन्ध मे विश्वेषत , हम यही बात नहीं 
कह सकते + हर अध्यापक, हर पाठक, और हर श्रावक---जेसे अपना यह अधिकार 
ही समझता आया है कि जहा चाहूं, मूल प्रन्थ मे काट-छाट और परिप्कार कर सकता 
हैं !” परिणाम यह है कि मूल महाकाव्य क्या था, उसका प्राचीनतम रूप क्‍या 

(आज तक ) समीक्षक के लिए यह निश्चित कर सकना प्राय' असम्भव ही 
रहा है। कुछ हो, विशेषकर वेदो के मूल, प्राचीन, रूप के सम्बन्ध से (प्राचीन 
शिक्षा-ग्रन्थो तथा प्रातिशाख्यों की सहायता से, और कभी-कभी टीका-ग्रन्थो की 
सहायता से भी ) (वेदों के) मूल रूप निश्चित करने मे मौखिक परम्परा---जहा भी 
उपलब्ध हो सकी--प्राय' निश्चायक ही रही है। बात यह है कि हस्तलिखित प्रतिया 
बहुत्त कम ही सचमुच बहुत पुरानी होती है, और प्राचीन लेखन-सामग्री भी भारत 
में बहुधा तालपत्र तथा भूजंपत्र ही तो हुआ करती थी; इसके अतिरिक्त, स्वय 
भारतीयों की अपने प्राचीन ब्रन्थो के प्रति श्रद्धा उन्हें--यद्यपि आज कागज आम है, 
और छापेखाने भी है--उन प्राचीन धर्मग्रन्थी को तारूपत्रो पर ही लिखने के लिए 
ज॑से मजबूर करती है! दोनो ही पत्र जल्दी भुर जाने वाले होते है और-नीम चढ़ा' 
--भारतीय जलवायू ही कुछ एसा है कि ये चीजे बहुत देर तक टिक नही सकती । 
इस प्रकार उप्रलब्ध हस्तलिखित ग्रन्यो मे अधिकाश (जिन पर कि हमारे मुद्रित 
सस्करण निर्भर है) कुछ ही सदी पुरान है। बहुत कम पाण्डुलिपिया १४वी सदी की 


३०... ताल्पन्र और भूजपत्र की भंगुरता--स्वर्णपत्र आदि, कागज 


है; और इतने -गिने हस्तछेख ही १ १वी या १४वीं सदी केहोगे | भारतीय ग्रन्थों के 
भ्राचीनतम लिखित रूप नेपाल, जापान और प्रबी-तुकिस्तान मे--नेपाल में ७वी 
सदी तक, तो जापान मे भूज॑पत्रों पर लिखे छठी सदी के प्रथमार्ध तक, पुराने--मिलते 
; । १८८९ से काशगर मे और उसके आस-पास हमे ५वी सदी से पुराने हस्तलेख 
भी मिले, और १९०० में औरेछ स्टाइन ने खोतन के पास तक्‍्लमका के रेगिस्तान 
की खदाई करके ५०० छोटे-छोटे काष्ठफलक अजित किए---जिन पर चौथी सदी 
उससे भी कुछ पूर्व, कुछ लिपिवद्ध किया गया था ! इनके अतिरिक्त, तुर्फान मे 
एक जर्मन अन्वेपकृ दल्ठ की सहायता से और स्वय औरेल स्टाइन की नई खोजो से 
पहली और दूसरी शताब्दी ईसवी के लेखों के कतिपय अश्ञ भी हमे मिल चुके हें। 
बौद्ध ग्रन्थी में लकड़ी को छेखपत्र के तोर पर इस्तेमाल करने का उल्लेख मिलता 
है। पहली सदी ईसवी पश्चात्‌ के भूज॑पत्र भी उपलब्ध हो चुके है, किन्तु-रूई, चमडा 
और धातु या पत्थर का लेखन-सामग्री के रूप मे प्रयोग भारत मे बहुत कम होता 
था । बौद्ध ग्रन्थों मे, सरकारी कागजात ही नहीं, श्लोक और उपदेश भी, स्वर्ण- 
पत्रो पर लिखे जाने के उल्लेख मिलते है (और एक स्वर्ण-पत्र तो ऐसा अब भी 
सुरक्षित है जिस पर कुछ स्वोत-स। अभिलिखित है) । चादी के पत्रों पर शासन, 
* सन्धि आदि अथवा अन्य लघु लेख ता प्राय यहा मिलते ही रहे है, ताम्रुग्मासन, 
अलबत्ता, जिन पर कि प्राय मूमिदान वर्ग रह का जिऋ होता है, प्रभूत मात्रा मे 
अब भी सुरक्षित है। चीनी यात्री व्वान च्वाड के यात्रा-वर्णतों मे करनिष्क द्वारा 
बौद्ध धर्मछेखो का ताम्रयत्ना पर खोदन का उल्लेख मिलता है। हम नहीं कह 
सकते कि च्वान च्वाड का यह वर्गन सत्य पर आधारित है या नहीं, किन्तु इस 
पर शक करने की कोई ग्‌ जाइश भी प्रतीत नही होती, क्योकि---कुछ साहित्यिक 
कृतिया भी इन ताम्रपत्रों पर अकित हमे अब मिल चुकी है। अन्यथा--इस 
बात पर सहसा विश्वास करना कि भारत में साहित्यिक कृतियों को शिलाओं 
पर भी अमिठ करने का रिवाज था शायद मुश्किल ही होता (यदि--कुछ वर्ष 
पूर्व अजमेर में पत्थरों पर खुद एक भारत सम्राट के, सम्भवत उसके राजकवि 
के, कुछेक पूरे-के-पूर नाटक हमे उपलब्ध न हो चुके होते) 
किन्तु---भारताय हस्तलेखों का बहुत बडा भाग कासज पर ही लिखा मिलता 
है, और यह कांगज हिन्दुस्तान मे पहले-पहल मुसलमान रोग ही लाए थे । पुराने 
से पुराना कागज, जिस पर कुछ लिखा गया, १२२३-२४ ई० में ही शुरू-शुरू मे 
यहा पहुचा था । 
फिर भी, भारतीयों की मौखिक अध्ययन-अध्यापन की प्रवृत्ति के बावजूद, 
। भारत में हस्तलेखो करे संचयन तथा पुस्तकालयों में रक्षण का काम भी कितनी 
ही सदिया पहले से शुरू हो चुका था । ये सरस्वती-भाण्डागार्‌ प्राय मन्दिरों तथा 


प्राच्षीत पांडुलिपियों कौ धुरक्षा का भार ३१ 


विद्ारों मे हुआ करते थे, और स्थिति. आज श्री. कोई बहुत बदल नही गई; कभी- 
क्रभी राजगुहो मे थी. तथा सम्पञ्न देयक्षिक घरातों मे भी,. ये पुस्तकालय हुआ 


करते थे । कहते है महाकवि बाण (६२० ई० पू०)ने अपना एक निजी 'स्वाध्याय- | 


सहायक' रखा हुआ था : जिसका अर्थ सिर्फ यही हो सकता है कि बाण का अपना . 


पुस्तकालय काफी बड़ा था। ११वीं सद्यी मे धार के राजा भोज के प्रसिद्ध पुस्तकालय ४ 


का-जिकर तो हम पढ़ते ही है । किस प्रकार सदियों के साथ इन पुस्तकालकी का 


निरन्तरबविस्तार होता गया " इसका मूर्त प्रमाण प्रसिद्ध विद्वान्‌ जाज॑ ब्यूलर की , 


काम्बे में दो जून पुस्तकालयो तथा दक्षिण भारत मे तजोर के राजकीय पुस्तकालय 
की प्रत्यक्ष-साक्षी है; इनमे क्रश तीस हजार और बीस हजार ग्रन्थ एक स्थान पर 
ब्यू'लर ने देखे ! इन भारतीय पुस्तकालयो की सुव्यवस्थित छान-बीन १८६८ 
से, प्राचीन हस्तग्रन्थो की खीज के प्रसग से, शुरू हुई। यद्यपि कोलब्रुक तथा अन्य 
पाश्चात्य शोधक-गवेषक भारतीय पाण्डुलिपियों के विपुलू-सग्रह उस त्तिथि से भी 
पूर्व यूरोप मे पहुचा चुके थे, तथापि--- १८६८ में ही यह काम उचित दिशा मे तब 
शुरू हुआ जब कि केल्टिक के प्रसिद्ध विद्वान्‌ व्हिटुली स्टोक्स (जो उन दिनो 
शिमला में इन्डियन कौसिल के सेक्रेटरी थे) ने भारत मे उपलब्ध सभी सस्कृत 


पाण्डुलिपियो की एक ्मिक सूचि बनानी शुरू कर दी---जिसके पद्चात्‌ भारत की 


सरकार सालो से अपने बजट मे “सस्कृत पाण्डुलिपियो की खोज” पर चौबीस 
हजार रुपया सालाना खर्च करती आ रही है। और यदि हमे इन उपलब्ध पाडु- 
लिपियो की इतनी बडी राशि का कुछ परिचय निश्चित रूप मे आज प्राप्त है तो वह 
भारतीय सरकार की उदारता तथा अग्रेज, जमंन, और भारतीय विद्वानों के अथक 
श्रम की बदौलत ही । 


१. आवीडचीड शीवावरणइ7ब/8० ((ज्ः्प्रणवणंड5, 7, २); 058 ६6 (27म४॥ थ॒[ 
(8 दादा 274/06 4740०, 50855 प72, 7898. 
२ मे. 0965 * 4च उमचादा क्राप्ध 40, उटा।ज, 7889, 2२ ६. 


प्रतशाड ; (४९९ दाह. साशदापदाशा 0०॥ 05/४7/०४८४, 5806, 
3074, 09० वीं. 


भारतोय भाषाओं श्रौर भारतीय साहित्य का परस्पर सम्बन्ध 


यह विपुल साहित्य, जो विश्व को विरासत के रूप मे मिलता है, यद्यपि 
अधिकाश संस्कृत मे ही ग्रथित है, तथापि भारतीय-साहित्य और सस्क्ृत-साहित्य 
(ये दोनो शब्द ) पर्यायवाची त समझ लिये जाय। शब्द के व्यापक अर्थो मे---काल 


सना 


१२ 'बहुधा-विवाचसं भारती के तोन सोपान-- हृण्डो-ईरानियन' 


तथा क्षेत्र की व्यापकता की दृष्टि से---भारतीय साहित्य का इतिहास कितनी 
ही भाषाओं मे, कितनी ही सस्कृतेतर पद्धतियों मे, बिखरा पड़ा है। इण्डो- 
यू रोपियन परिवार की ये भाषाए विकास के तीन सोपानों मे से (काल की दृष्टि 
से) कुछ अनुक्रम मे तो कुछ समानान्तर--गुजरीं; जिन्हें हम, तदनुसार, निम्न 
तीन भागों भे बाट सकते है: 
क /, '्राचीन' भारतीय भाषा(एं); 
२. मध्य फालीन! भारतीय भाषाएं तथा विभाषाएं; 
३. आधुनिक! भारतीय भाषाएं तथा विभाषाएं। 


१. प्राचीन भारतीय भाषा 


भारत के प्राच्नीनतम साहित्य--अर्थात्‌ वेदिक सुक्तो, मन्‍्त्रो एवं तन्‍्त्रों--की 
भापा को हम प्राचीन भारतीय भाषा कहते है । किस्तु यह नामकरण उसका 
भारती को बहुत सकुचित कर देता है। कभी-कभी हम उसे वेदिक भी कह छेत्ते 
है ( दिक संस्कृत कहना तो स्वथा अनुपयुक्त है) । यद्यपि इस भारती का आधार 
कोई बोलचाल की भावा थी, किन्तु (जिस भारती को उसके प्रादीनतम रूप 
में पीढी-दर-पीढी पुराने बाह्मयणों ने सुरक्षित रखा और जान-बूझ कर साधारण 
जनता से पृथक रखा) वह सचम्‌च कोई बोलचाल की भाषा न थी। भारती बोल- 
चाल की भाषा तब थी जब कि आये लोग उत्तर-पश्चिम के रास्ते भारत भें आए, 
यह भारती प्राचीन पशियन अथवा अवस्ता की भाषा से इतनी मिलती है कि दोनों 
को हम प्राचीन ईरानियन कह सकते है । प्राचीन भारती तथा प्राचीन ईरानियन 
मे, अर्थात्‌ वेदओर आस्ता की भाषा से, फर्क बहुत कम हे, स्वय सस्क्ृत 
और पालि में भी इतना निकट सम्बन्ध नहीं । सस्क्ृत तथा बंदिक में 
केवल कुछ वर्गमाला-गत उच्चारण का भंद ही नही है अपितु भाषा की प्राचीनता 
तथा प्राचीत व्याकरण-सम्मत रूयो तक का बहुत ही अधिक भेद है। उदाहरण- 
तया--वदिक में उपछब्ध लछंट' लकार सस्कृन मे प्रयुक्त नही होता; वेदिक के 
बारह (विवित्र) तुमब्नर्थीयों में सस्कृत मे केवल एक ही बच सका है; इसी प्रकार 
बंदिक लुद' के भेदोपभेद सस्कृत मे क्र लुप्त ही होते गए। नामिक तथा 
आख्यातिक विभक्तिया भी सस्कृत की अपेक्षा प्राचीन भारती मे, सख्या तथा 
परिपूर्णता की दृष्टि से, बहुन अधिक है । 


उत्तर-जैदिक युग की शिष्ट-माषा--माटकों को साक्षी डरे 


इस भारती का अर्वाचीन रूप ऋग्वेद के दसवें मण्डल में, अथर्ववेद के कुछ 
भागों से और यजुर्वेद-सं हिता में, स्पष्ट प्रयोग मे आना शुरू हो चुका है, जबकि 
ब्राह्मणों, आरण्यकों तथा उपनिषदों के गद्य मे प्राचीन भारती के कुछ ही अवशेष 
उपलब्ध होते हैं; इनकी भाषा आपूर्ण प्राय' सस्कृत ही है, और वेदांगों की भाषा तो 
एकाघ वेदिक अपवाद को छोड़ कर (सूत्रों की) विशुद्ध संस्कृत शैली में ही है-- 
बेदिक सूक्‍तों से उद्धुत मन्त्र, छन्‍्द, यजुब_ ही इन वे दिक गद्य ग्रन्थों मे तथा सूकतों मे 
प्राचीन (अथवा बंदिक) कहे जा सकते है। 

प्राचीन भारतीय गद्य की संस्कृत मे--अर्थात्‌ ब्राह्मणों, आरण्यकों, उपनिषदो 
और सूक्‍तो की भाषा में--और पाणिनीय (५वी सदी ई० पू०) की अष्टाध्यायी 
मे उपदिष्ट सस्कृत में बहुत कम अन्तर है। ज्यादह-से-ज्यादह्‌ हम उसे “प्राचीन 
संस्कृत” ही कह सकते हैं। यह भाषा पाणिनि के समय, और सम्भवत. पाणिनि 
से कुछ पूर्व, ब्राह्मणों तथा विदग्धो-शिष्ठो की बोलचाल की भाषा थी। इसी 
संस्क्ृत के बारे मे दूसरी सदी ईसवी पूर्व में पतव्ूजलि का कहना है कि सस्क्ृत को 
सही-सही सीखने के लिए साहित्य मे अधिकृत शिष्ट-ब्राह्मणों के सम्पर्क के अतिरिक्त 
कोई दूसरा रास्ता नही है। किन्तु संस्कृत बोलने वाले इन शिष्टो का क्षेत्र बहुत 
व्यापक था, क्योकि--स्वय पतञुजलि के ही' एक किस्से मे हम एक वंयाकरण और 
एक रथी के बीच मे शब्द-व्युत्पत्ति पर एक अच्छा खासा वाद-विवाद सुनते है। 
वस्तुस्थिति का सच्चा परिज्ञान शायद हमे भारतीय नाटकों से ही कुछ होता है, 
जहा---राजाओ, ब्राह्मणों तथा शिष्ट-जनो के लिए सस्‍्कृत बोलने का और साधारण 
लोगो और औरतों के लिए (भिक्खुनियो और वेश्या आदि कुछ शिक्षित वर्ग के 
अपवाद के साथ) प्राकृत बोलने का विधान है, यही नहीं , कई बार तो बं-पढे 
लिखे ब्राह्मण भी इन बोलचाल की प्राकृतो का ही प्रयोग करते है नाटकों मे प्रस्तुत 
यह स्थिति ईसा की पहली दो-एक सदियों से भी पुराने समय की होनी चाहिए 
जबकि नाठक-साहित्य का प्रणयन आरभ्भ हो चुका था । सस्क्ृत यद्यपि साधारण 
बोलचाल की भाषा नही थी तथापि इसके बोलने वाले शिष्ट वर्गों का क्षेत्र पर्याप्त 
व्याप्तिमानू था और उसे समझ सकने वालो का तो उससे भी कही अधिक । 
क्योकि जिस प्रकार नाटको मे सस्‍्क्ृत और प्राकृत बोलने वाले समाज के विभिन्न 
बस संवादों मे अपना काम-धाम चला सकते हैं, सो जीवन मे भी सस्कृत न बोल 
सकने वाले व्यक्ति संस्कृत-भाषियों के अभिप्राय को न समझते हो---यह असम्भव 
है। इसके अतिरिक्त, भारत के कथावाचकों को भी जो रामायण तथा महाभारत 
के लोकप्रिय अंशो को राजाओं तथा घनियों के दरबारों मे सुनाया करते थे-- 
आम लोग समझ सकते होगे । महाभारत और रामायण की भाषा सस्क्ृत ही है, 
यद्यपि पश्चिम मे उसे वीरगाथाओं की सस्क्ृत कहने की प्रथा है: इन वीरकाव्यो 


३३४ लोक-भाषा में परिष्कार हारा संस्कृत का “निर्माण 


की भाषा में तथा पाणिनीय सस्क्ृत में भेद प्राय. नगण्य ही है, और यदि कुछ है 
भी तो वह इतना ही कि उसमे प्राचीन भारती के अवशेष कही-कही बच रहे हैं और 
प्राय. णास्त्रीय नियमो की अवहेलना करके वह साधारण भाषा के निकट आ 
जाती है---सो, इसे सस्क्ृत का ही एक लोकसम्मत रूप कहना अधिक उचित होगा । 
दो लोकप्रिय महाकाव्यो को सस्कृत मे कभी भी निबद्ध न किया जाता यदि 
साधारण लोग उन दिनो इसे समझने में कुछ-भी कठिनाई अनुभव करते"; 

जैसे कि आज के जमेनी मे 'शिष्ट जमंन' का प्रयोग ही सवंसाधारण के लिए किया 
जाता है (सर्वसाधारण उसे समझ सकते है) यद्यपि बोलचाल की विभिन्न उप- 
भाषाओं से वह पर्याप्त भिन्न होती है । 

ससस्‍्कृत को हम सर्वसाधारण मे प्रचलित भाषाओं की तुलना में शिष्ट-मभाषा 
अथवा साहित्यिक-भाया भछे ही कह छे, स्वय भारतीय उसे सस्कृत ही कहते है : 
सस्कृत--अर्थात्‌ सुघड, नियमवद्ध, पूर्ण, शुद्ध, अभिपृजित । शब्द की इस व्युत्पत्ति 
का अर्थ केवल इतना ही होता हे कि लोगो की (मूल) स्वाभाविक साधारण भाषा 
को कुछ परिष्कार दें दिया गया हे, बस । 
फिर मी--सस्कृत को एक मृतभापा अथवा »खत्शओं मे जकडी भाषा कहना, 

किसी भी अवस्था में, उपयुक्त न होगा। श्यृुखलित का अर्थ, जो साधारणत समझा 
जाता है, यह होता हे कि एक खास अवस्था मे पहुच कर वेयाकरणों के नियमों ने 

सस्कृत के विकास मे एक गतिरोध उत्पन्न कर दिया है, यद्यपि--यह सच है कि "वी 
सदो ई०पू०में लिखी पाणिनीय अष्टाध्यायी की कृपा भे सस्कृत के लिए एक निश्चित 

मानदण्ड बन गया जो सदियों लेखको के लिए एकमात्र कसौर्टी बना रहा । और यह 

भी सच है कि स्वय भारत में पाणिवीय नियमों के अनुसार लिखी सस्कृत ही सदा 

सस्कृत समझी जाती थी । किन्तु इस सब के साथ यह भी सच है कि पाणिनीय 

व्याकरण की इन शखलाओ के बावजूद संस्कृत मे अपनी कुछ सजीवता थी जिसके 

कारण ही कम-स-कम एक सहस्र वई इसी सस्कृत के माध्यम से काव्य-एव-शास्त्र 

की परम्परा में विद्या साहित्य फला और फूला । सस्क्ृत आज भी मृत नही है । 

भारत मे पर्याप्त मासिक और पाल्षिक सस्कृत मे निकछते है जिनमे दनिक विषयों 

तथा घटनाओं का सस्कृत में ही वर्गन होता है। आज भी महाभारत का पठन- 

श्रवण खुली सभाओं में होता है (तो उसे भी साधारण जनता कुछ न कुछ समझती ही 

है)। [ ऊूखक ने अपनी आखो से म॒द्राराक्षम तथा उत्तररामचरित के (अलकृत' 

संस्कृत से) कुछ दृश्यों का प्रयोग शान्तिनिकेलन के एक प्राकृतिक मच पर १९२६ 

में अपनी आखे। से देखा था और बड्डी प्रसन्नता और आइचर्य के साथ देखा था कि 

किस प्रकार साधारण विद्यार्थी (जिनमे लडकिया भी शामिल थी) उसे बखूबी 

समझ रहे थे | | आज तक सस्कृत से काव्य तथा अन्य रचनाएं लिखने की प्रथा 


संस्कृत आज भौ सजीव हूँ; 'समानान्तर-सजीव लोकभांषाएं.. ३५ 


अक्षुण्ण है और भारतीय विद्वान वेज्ञानिक प्रश्नों पर सस्कृत में परस्पर संवाद- 
विवाद आज भी कर सकते हैं। भारत में सस्क्ृत की स्थिति प्रायः वही है जो मध्य- 
यूगीन हातियो मे यू रोप मे लेटिन की थी या हिश्ू की यहूदियों मे आज भी है ।* 
सक्षेप में प्राचीन भारती की स्थिति भारतीय साहित्य की व्यापक योजना मे 
इस प्रकार रखी जा सकती है :--- 
१ भारती ' 
(क) प्राचीनतम सूक्‍तो तथा मनन्‍्त्रों की, विशेषत. ऋग्वेद की, भाषा; 
(ख) उत्तर वेदिक सूक्‍तों तथा मन्त्रो की, शेष तीनो वेदो की, भाषा (जिसका 
कुछ स्वरूप ब्राह्मण-पग्रन्थो तथा सूत्रों मे भी अवशिष्ट मिलता है )। 
२ संस्कृत ' 
(क) प्राचीन संस्कृत, (जो कि बंदिक गद्य-प्रन्थो की तथा स्वयं पाणिनि 
की भाषा थी) , 
(ख) रामायण, महाभारत की तथा छोकप्रिय वीरगाथाओ की भाषा; 
(ग) लौकिक संस्कृत (जो, पाणिनि-के अनन्तर, सम्पूर्ण लौकिक वाइमय 
(की गतिविधि की) एकमात्र भाषा बन गई |) । 


२. मध्ययुगीन भाषाएं तथा विभाषाएं 


संस्कृत के विकास के प्राय' साथ ही साथ और समानान्तर बोलचाल की आर्य 
भाषाओं का, अधिक स्वाभाविक, विकास भी चल रहा था | जिन्हें हम मध्य- 
युगीन भारतीय भाषाएं कह कर पृथक्‌ करते है वे सीधे सस्क्ृत की उपज नही है, 
अपितु प्राचीन भारती तथा सस्क्ृत की मूछ-भूत प्राचीन लोकभाषाओ से प्रसूत 
हैं (प्रसूत नही, तो कम-से-कम अनुबद्ध तो हैं ही) । इतने बडे देश मे, आर्यों के 
पश्चिम से पूर्व एवं दक्षिण की ओर प्रसार मे इन विभिन्न बोलियो का उदय कुछ 
आउचये की बात नही है। बोलचाल के इस बंविध्य की कुछ झलक हम प्राचीनतम 
भारतीय अभिलेखो से भी पा सकते है, क्योकि---इन अभिलेखो की भाषा सस्कृत 
न हो कर मध्ययुगीन भारती है। ये बोलचाल की भाषाएं, कितनी ही, आगे चल कर 
साहित्यिक माध्यम के रूय मे भी प्रयुक्त होने लगी। इन्ही साहित्यिक बोलियो का 
भी कुछ उल्लेख यहा इष्ट है .-- 

१. मध्ययुगीन भारत की साहित्यिक भाषाओं में सबसे अधिक महंत 
पालि का है जो सिहल, बर्मा तथा स्याम के बौद्धों की 'धामिक' भाषा थी“ 


३६ पालि, सिहलो, गाथा--जेन प्राकृत, जेन महाराष्ट्री 


जिसमे बौद्धों के धंससुत्त सकलित है। स्वयं बौद्धर्मी हमे बतलाते है कि बुद्ध ने 
--आहाणों की भाति शिष्ट सस्कृत मे नही, अपितु--लोगो की अपनी भाषा में ही 
“धंमपबत्तन' किया था । और क्योकि ब॒द्ध का यह धर्मचकऋ्-प्रवर्तत मगध 
(दक्षिणी बिहार) से शुरू हुआ, इसलिए बौद्धो का यह भी कहना है कि पालि और 
मागधी एक ही भाषा के दो भिन्न नाम है। लेकित यह सच नही है, क्योकि--मागधी 
प्राकृत का जो रूप हमे अन्यथा मिलता है वह पालि से मेल नही खाता । शायद पालि 
कोई 'व्यामिश्र' भाषा थी जो कि मागधी" का भी मूछ थी। पालि का शब्दार्थ है-- 
पक्ति, क्रम, नियमबन्धन , और, इसी प्रकार--लिपिबद्ध धर्म-प्रन्थ और, उसी युवित 
से पुन , धर्म ग्रन्‍्यो की भाषा । बौद्ध धर्मग्रन्थों की यह भाषा प्राचीन सिहली के 
मुकाबले मे ही पालि कही जा सकती है, क्योकि--प्राचीन सिहली मे ही बौद्ध 
धर्म-ग्रन्थों पर टीका-साहित्य लिखा गया था। 

२ पालिस्सात्त्यि के अतिरिक्त बौद्धों का साहित्य सस्कृत मे भी मिलता है। 
परन्तु इन बौद्ध ग्रन्थों में गद्य-भाग तो सस्कृत मे होता है जब कि पद्य-माय भारत 
की किसी मध्ययुगीन प्राकृत में होता है (जिसे, इसीलिए, गाथा भी कहते है) । 
अलबत्ता, बौद्ध पद्मयो की इस भाषा को गाथा कहना उपयुक्त नही है, क्योकि--- 
इसका प्रयोग कभी-कभी गद्यानो के लिए ही नहीं अपितु सम्पूर्ण गद्य-पुस्तकों के 
ल्णि भी किया जाता रहा है। असल मे यह कोई प्राचीन प्राकृत अथवा विभाषा 
थी जिसमे सस्कृत की विभक्तिया तथा अन्य विशषताए जुड जाने से कुछ बेढबपना 
आ गया, और सेतार ने इसके लिए “मिश्र सस्कृत' का नाम देना सुझाया भी है्‌। 

हे बौीद्वों की भाति जेवो ने भी सस्क्ृत को तिलाजलि दे कर दो मध्य- 
पुगीन भारतीय भाषाओं का ही अपने आस्नाय-प्रन्थों मे प्रयोग किया हैः 

(क) जेन प्राकृत (जिसे अर्थमागधी अपि वा आप भी कहा जाता है) अर्थात्‌ 
प्राचीन ज॑त-साहित्य की भाषा, 

(ख ) जंन महाराष्ट्री--जिसमे प्राचोन जेन वाइमय पर टीकाए लिखी गई 
तथा ज॑नो से सम्बद्द अन्य छोकिक साहित्य लिखा गया (यह बहुत कुछ साहित्यिक 
माध्यम के रूप मे प्रधक्‍त जैन! प्राकृत से मिलती भी है) । 

४. भहाराष्ट्री--अर्थात्‌ महराष्ट्र देश की प्राकृत : 

“यह सर्व-सम्मति से श्रेष्ठ प्राकृत मानी जाती है। अक्सर तो प्राकृत कहने 
से ही अभिप्राय महाराप्ट्री प्राकृत से होता है। इसका उपयोग गीतिकाव्यो--. 
विशेषत नाटकों में गीति-खण्डो --के लिए हुआ करता था । कुछ और महत्त्वपूर्ण 
प्राकृत भी नाठकों में प्रथक्‍्त हुआ करती थी '-.. 

4. शौरसेनी--जिसे नाटक के गद्य अगर मे, मुख्यतया, कुछीन स्त्रिया बोला 
करती थी। यह मूलत. (मथरा के आसपास ) घूरसेन देश की भाषा थी। 


नाटकों को प्राकृ्ेें--अपल्रंश/ की कड़ी ३७ 


६. नाटको मे निम्न वर्ग के लिए मगध की भाषा मागधी का विवान है। 

७. और समाज के निम्नतम वर्ग के लिए पंज्ञाच्री में बातचीत करने का नियम 
है। सम्भवत यह किसी पिशाच (नामक) वर्ग को अपनी भाषा थी। यद्यपि 
भारतीय कोशो में तथा छोकगाथाओं मे पिशाचों की गणना राक्षसों तथा भूतों 
में होती है, प्राचीन लोककथाओ का प्रसिद्ध महाग्रन्थ, गुणाढ्य-कृत बहुत्कथा, 
मूलतः पंशाची भाषा मे ही लिखा गया था ! 

८. अन्त में अपभ्रंश-वर्ग आता है जिसका प्रयोग साहित्यिक दृष्टि से 
जैनियों ने अपने किस्से-कहानियो मे, और कभी-कभी नाटकों में भी, किया । ऐतिहा- 
सिक विकास की दृष्टि से अपम्रश--प्राकतों तथा आधुनिक भारतीय बोलियों 
के बीच की कड़ी है; और माना भी यही जाता है कि भारतीय साहित्य के कुछ 
प्राकृत मुहावरे बोलचाल की भाषाओ मे जिस रूप मे पहुचे वही अपश्रश  है। 


३. आधुनिक भारतीय भाषाएं तथा विभाषाएं' 


११वीं शताब्दी ईसवी तक पहुचते-पहुचते भारत की आधुनिक भाषाएं 
मध्ययुग से निकछ कर अपने विशिष्ट रूपो मे निश्चित होने छुगती है और 
१९वीं सदी के पश्चात्‌ तो उनका साहित्य भी विकसित होना शुरू हो चुका है 
(यद्यपि इस साहित्य की प्रथम अवस्था कुछ-क्रुछ स॒स्क्ृत साहित्य पर भी अवलम्बित 
थी) । इन भाषाओ मे मुख्य स्थान हिन्दी का है जो प्राचीन मध्यदेश (अर्थात्‌ 
हिमालय और गगा-यमुना के बीच की सारी तलहटी) की मूल भाषा थी और 
बह फलते-फैलते दक्षिण में नमंदा की तलहटी तक और, देहली लाघ कर, पश्चिम मे 
राजस्थान, और पूरब मे कानपुर तक जा पहुचती है। हिन्दी की विभाषाओं मे-- 
कन्नौजी ओर बुन्देली ने, और खास-कर मथुरा जिले की ब्रज भावा ने--पर्याप्त 
प्रशस्त साहित्य भारत को दिया है। हिन्दुस्तानी अथवा उई--पशियन, अरबी 
अशो से आकुल हो कर भी--हिंन्दी का ही एक रूयान्तर है, ओर कुछ नही--जो 
१ २वो सदी में देहली के आसपास (तब देहरही मुसलमानी हकूमत का केन्द्र थी) 
सिपाहियो के खेमो में पंदा हुई और कंम्प में पंदा होने के कारण ही उसे “कम्प की 
जुब्मन' (अर्थात्‌ उर्दू) नाम भी दिया गया। १६वीं सदी मे यह एक साहित्यिक भाषा 
बन गई और आज यह उत्त री-भारत की एक तरह से स्ज-साधारण भावा है। 
शुद्ध हिन्दी का अर्य होता है गंगा-यमुना की मूलभाषा का 'पुनरुद्धार' जिस पर कि 


३८. हिन्दी की उरा मूमि, विभाषाएं और सर्वतोम्‌खिता; वर्द/ भाषा-वर्ग 


अभी फारमसी का असर नही पडा। इसके अतिरिक्त आसपास के क्षेत्रों की-- 
उत्तर-पर्चिम में पंजाबी, पश्चिम मे राजस्थानी और गुजरातो, ओर पूरब मे 
बहाड़ी (जिसके अपने ही पूर्वीय, मध्यदेशोय और पश्चिमोय तीन उपछूय है)-- 
बोलिया भी मध्यदेश की हिन्दी से ही सम्बद्ध है। राजस्थानी और गुजराती का 
परस्पर बडा घनिष्ठ सम्बन्ध है, यहा तक कि--राजस्थानी को एक उपभाषा 
मारवाड़ी को तो गूजराती से पृथक करना बडा मुश्किल प्रतीत होता है। तुलमीदास 
की भाषा, पूरबी हिन्दी, उत्तरापय की 'बहिर॒ग कटि' (मे सम्मिलित पश्चिमी पजाब 
की लहंंदा, उत्तर-पश्चिम की सिन्धी, दक्षिण की मराठों, तथा पूरब की बिहारी, 
उड़िया, बंगाली तथा आसमी ) की विनेषताओं से बहुत ही मेछ खाती है। मगिली 
बिहारी की ही एक उपभाषा है। १९वीं हाती के प्रारम्भ से साहित्यिक बंगला मे 
सस्‍्कृताश इतना अधिक बढ़ चुक्रा है कि वह अब बोलचाल की वगलछा से जेसे 
सर्वथा पृथक ही हो चुकी है। यही बात बनारस की शिप्ट हिन्दों मे भी पाई जाती 
है (यद्यपि आज बगला और हिन्दी के अच्छे लेखक अपनी भाषा को सस्कृत के प्रभाव 
से मुक्त ही रखने की कोशिश कर रहे है )। 

पिज्नाचों की भाषाएं, जो आज दर्द भाषा वर्ग के नाम से जात है, कास्मीरी 
साहित्य की वाहिनिया है। यह भाषा-वर्ग भारत की अन्यान्य भाषाओं से सर्वया 
पृथक्‌ है। 

और अन्त में सिहल द्वीप की भाषा सिहली का उल्लेख भी आवध्यक है जो 
कभी मध्ययूगीन भारत की एक इण्डो-जर्मानिक बोली से निकछी थी । बोद्ध- 
धर्म तथा बौद्ध-साहित्य जब सीलोन में पहुचा तमी से खिहली की साहित्यिक गति- 
विधि का सूत्रपात हो जाता है (यद्यपि प्रारम्भ मे सिहली का प्रयोग बौद्ध बर्मे-प्रन्थो 
की व्याख्या के लिए ही होता रहा, अगली सदियों में इस व्याख्या-साहित्य के अति- 
रिक्त ससस्‍्क्ृत काव्यों के अध्ययन से छीकिक वाइमप का प्रवचन भी होने लगा) । 

यहा तक जितती भी भारतीय भाषाओं का जिक्र हमने किया है वे विश्च के 
केवल इण्डो-जर्मानिक परिवार से ही सम्बद्ध है। मध्यप्रान्त की महादेव पहाडियो 
मे और छोटा नागपुर के सन्‍्था छल परगनों मे विकीर्ण सुण्डा-भाषाए , ओर भारत 
के उत्तर तया उत्तर-पूर्वी छोर पर अवस्थित तिब्बती-बर्मो भाषाएं, और इन 
सबसे बढ़ कर दक्षिग-भारत को द्राबविड भाषाए--किन्ही और ही परिवारों की 
भाषाएं हैं। इनमे द्वाविड-भाषाओ का क्षेत्र किसी पुराने समग्र मे उत्तर तक भी 
व्याप्त रहा होगा क्योकि इण्डो-आर्यन भाषाओं मे पर्याप्त द्वाविड प्रभाव मिलता 
है। मुख्य द्राविडी भाषाएं चार है--मलपालम, कन्चड, तेलुगु और तमिल। 
यद्यवि उर्त्पत्ति की दप्टि से इन चारो भाषाओं का इण्डो-जर्मानिक वश से कुछ 
सम्बन्ध नही. तब भी सस्कृत की कितनी ही विशिष्दताए इनमे घर कर चुकी 


अन्य भाषा-परिवार : मुण्डा, तिब्बतो, बर्मो, द्राविड़ ३९ 


हैं--इनका भी अपना स्वतन्त्र--और कुछ कम-महत्त्ववृर्ण नहीं--साहित्य है. 
जो बड़े अथों में संस्कृत साहित्य से अनप्रेरित तथा प्रभावित भी है । 

किन्तु प्रस्तुत निबन्ध में हमारा विषय सस्क्रत, पालि तथा प्राकृत साहित्य का 
ऐतिहासिक विकास ही होगा, वतंमान भारतीय साहित्य पर ज्यादह-से-ज्यादह 
एक परिशिष्ट ही शायद जोड सके । 
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4. (7. फण्यतंणापछा, [8२005 6, 245 7; 0. ठस्तलाइता : 
55९05 ॥, 5, !920, 5! मं. 


भाषा-भेद परस्पर-बोत्त मे अवरोध नही डाल सकता--यह तथ्य 


सस्कृत-नाटको तक ही सीमित नहीं, अपितु बगला के १३-भाषा 
बोलने वाले एक परिवार के सदस्यों में भी ग्रियर्सन ने स्वय प्रत्यक्ष 
किया था ; (खबद# ॥/47777 30, 90], 556 


क्या महाभारत और रासायण की मूल रचना किसी विल्प्त 
भ्राकत में थी ? (7 पता 2०णा - 20/0340, 48, 407 मं 

सस्कत प्रकृति थी अथवा विकति ? क्या वह कभी बोरूचालू की 
भाषा रही भी ? फिर--टीकाकारों की आवश्यकत्ता ही क्या थी ? 
क्या सस्क्रत में चिन्तना की नयी परिस्थितियों को वाग्बद्ध करने का 
सामथ्यं है ” शिष्ट-अशिष्ट की मल विभाजक रेखा क्‍या है? 
कपल (# माव॑, 7, 5), णाताइता ( एरल0शः बल 57 वलॉसलाहा। 
(क्ाकाीरश बं6ू 27 (0९०0, झाए, ?ए505, 9006, ।4 7 ), 
प्रफणए ०5 (]838, 53, 0]5, 45 वी.) ४४ ?0॥(7507॥ (]%038, 
79, 989, 44 ॥), 4. 'जिालालइछा (]4५5, 33, 93, 
[45 6), #?तफो |)0प्रष्षक [उलाकन्शाएदा गा उवाला, 0, 
4 04, 2 ), $ एशबण्छाणाद (00:, ७, छत्त॥आ, ।88], 4 
9, 222), २ 6 फ्रिवा्तज्ञारआा 6 ][8२0085, 6, 885, 268 
मी, 327 9 ), शशाघताब्ता (06, झाए, ए595, [897, [, 277 
266, जललझला (्रक्राद//040४#6, 4 8ीं, फ्र५085, रेव, 80 8 ) 
--+का विचा र-विनिमय आजतक सस्क्ृत को राष्ट्रभापा नही बना सका। 


वही अनिश्चयात्मकता पालि (तथा प्राकृतो, अपभ्रशों के उद्भूव के 
विषय मे अब तक बनी आती है : ४7शताष्ता (छ68ल ब/7 5/#वद्।- 
८४7, (2९: >र[/ए०, एकए5, 906) (सपटाइता (##द्ांद्ा वा (०7. 
707., ]]7 7 ), 800 ॥६८४०७ (270%465, 64, 9]0, ]|4 वीं ), 
गीउनलीश [ (सकाफाबाएं बट सीवाश+-5/॥2 बल), ] 800) (6 3479 
2 २ ४, 4, 708, 53 # 843 , #&&छलाएय क्ष िलसीसाप्वहुर, 
324 7 

(जापलाइठत0 + 35505व, ], 98, 47 4; २४छ४07 १ (क्ाशाव2९ 
75009 4, 37 है. 
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वेद-वेदाड़ 


बेद श्रथवा वेदिक वाइमय 


भारतीय वाहृुमय के प्राचीनतम सम्रह के रूप मे, तथा इण्डो-यू रोपियन साहित्य 
के पुराणतम अवश्ञेप के रूप मे, तेद का विश्व-सा हित्य (के इतिहास ) मे प्रमुख स्थान 
है। यह प्रमखता उसकी इस कारण से भी स्थिर है कि पिछड़े तीन हजार वर्ष 
से हिन्दू लोग बेद को ईव्वरीय वाणी समझते आए है और वेद ही उनके सम्पूर्ण 
चिन्तन, मनन तथा निदिध्यासन का (सद्य से) मू ठाधार रहा है। इस प्राचीनता की 
यकक्‍्ति से--क्योकि वे दिक वाइगय सम्पूर्ण भारतीय वाइमय का मसर्वन्य है--बिना 
बेदिक वाइमय का कुछ अन्त स्पर्ण प्राप्त कि! भारतीयों की सस्क्रति को, तथा 
आध्यात्मिक प्रवृत्तियों का, समझ सकना असम्भतर है । यही नहीं, जन ओर बौद्ध 
धर्मों का हृदयंगम भी--क्योंकि उनका जन्म भी तो बहा भारत में ही हुआ है-- 
बिना वेदों के कुछ परिज्ञान के, उतना ही असम्भव है। बोद्ध वाणी का वेद से कही 
सम्बन्ध है जो पश्चिम में नई बाइबल का पुरानी बाइबर से है। सच तो यह है कि 
नए धर्मों और विश्वासों के अभ्यदय का अर्थ पुराने धर्मों और विश्यासों के साथ 
बिना किसी प्रकार की सगति बिठायरे बनता ही नहीं। 

। फिर--वेद का वह मूल स्वरय क्या है ? 

व्यत्पत्ति की दुष्टि से 'बेद' के झब्दा ज्ञान ज्ञान का मूए (स्वरूप), 
अर्थात्‌ भारतीय ज्ञान-परम्परा का मूठ खात । बेद का बर्य कोई एक्र दी पुस्तक 
है। एसो बात नहीं, जगा कि 'पुराण' का शब्दाथ होता भी है, ओर ता ही बेद का 
अर्थ वही समझ जाना चाहिए कि बाइ बल और निपिटक की तरह यह भी एक प्रकार 
का, किसी खास समय गे सकलित, सम्रह हे। वेद से हमारा अमिताय हमेशा एक 
बिपुल आइमय से होता है जिसका उदय, सम्पादन तथा सरक्षण भारतीयों की 
मौखिक परपरा में निरल्तर सदिया तक होता रहा, ओर उस प्राग तविह्ासिक यग 
में (जब नई पीढ़ी के हाथी में यह एक विरासत की तरह आ चक था, तब ) भी वेद 
को उसके समय और विपय की प्राचीनता की दृष्टि से एक प्रक्नार का ईश्वरीय 
जान ही माना जाता था। बेद की प्राचीनता मे तथा ईव्वरीयता में यह श्रद्धा हिन्दुओं 
में प्राय स्वाभाविक ही रही है जिसके विपय में कमी-भो किसो भारतीय को 
सन्दद् उठा ही नहीं प्रतीत होता । वेदों के इस रूप का निर्धारण किसी प्राचौन 
सगीति में उबता अधिवेशन से नह्टी हआ था। 

तथापि बेद का, अथवा बेदिकः ताइमय को, तीन साहित्यिक विभागों अपिवा 
उलाओ मे सम्बद्ध देखा जा सकगा है, और इत शूखलाओं के रवय रपतन्त्र, किन्तु 
अनुबद्ध, उपक्माग हे जिसका कुछ ठी जश दमे आज अवशिष्ट मिलता है। 


भारतीय जीवन का अन्त:ःखोत--बिद' के तीन सोपान ४३ 


१. संहिता भाग--जिसमे प्राचीन भारतीय सुक्‍त, प्रार्थनार एवं याचनाएं 
मन्त्र-तन्त्र आदि सम्मिलित होते है. 

२. ब्राह्मण भाग--जिसमे धर्म-सम्बन्धी, विशेषत यज्ञ के प्रसग में आए, 
क्रिपात्मक एवं रहस्यात्मक कर्मकाण्ड आदि की, गद्यबद्ध चर्चा सगृहीत है । 

३ आरण्यक तथा उपनिषद्‌ भाग--जो कही स्वय ब्राह्मण-म्रन्थो का अंश है 
तो कही स्वतत्र रूप मे निबद्ध है, दोनो मे ही, वानप्रस्थ तपोधनो के--ईइवर, ससार, 
मनुृप्य आदि विषयो पर--चिन्तन एवं दर्शन समयदिष्ट है। 

सचमुच इन सहिताओ की सख्या पर्याप्त होनी चाहिए, क्योंकि--इनका उद्धव 
एवं विकास प्राचीन पुरोहितों एत्र उदगाताओं के विभिन्न सम्प्रदायों में हुआ था, 
और जो सहिताए हमे मिलती भी है वे भी, प्राय एक ही मूल रसहिता की, थोडे- 
बहुत पाठान्तरों के साथ, शाखा-उपभेद ही कही जा सकती है । तथापि चार 
सहिताए आज भी हमे एती मिलती है जिनका विपय, क्रम, विन्यास आदि सब-कुछ 
स्पष्टत परस्पर-भिन्न है यद्यपि इन के भी एक या एक से अधिक रूपान्तर आज तक 
सुरक्षित चले आते है :-- 

१ ऋग्वेद सहिता जिसमे प्राचीन ऋचाओं का सम्रह सुरक्षित हैं; 

२. अथवंबेद सहिता * जिसमे प्राचीन अश्र्व, अर्थात्‌ मन्त्रजान, सचित है; 

३. सामबेद मे प्राचीन साम, अर्थात्‌ गान-गीतिया संगुद्दीत हे, तो-- 

४. यजुवेद सहिता मे बंदिक यज्ञो के कर्मकाण्ड सम्बन्धी यजुप्‌ एकत्रित है। 

स्वभावत कर्मकाण्ड के सम्बन्ध मे, परम्परा में, पर्याप्त मतभेद होना 
अपरिहार्य ही था, जिसके दो मुख्य रूप-- 

(क) क्रृष्ण यजुर्वेद (जिसकी अन्यान्य णाखाओ मे मुख्य तेत्तिरीय एव संत्रायणी 

सहिताए है) और 

(ख) शुक्ल यजूर्वेद (जिसका एक हो रूप, 'बाजसनंदि संहिता हमे 

मिलता है) आज भी उपलब्ध है। 

इन विभिन्न सहिताओं के आधार पर ही भारतीयों में वेद को ऋक, अथवं, 
साम और यजुष के रूप में चतुरग देखने की प्रया है। इनमें, पुन , हर सहिता के साथ 
विशिष्ट ब्राह्मगो, आरण्यको एव्र उपनियदों की पृथक-पृथक्‌ एक पग्रन्थमाला 
सम्बद्ध है. अर्थात्‌ --इन चारो वेदो में, केजल्ठ ऋग्वेद का ही नही, शेष तीनो वेदो 
का भी अपना ही स्वतन्त्र वाहमब-उपवाहुमय है । उदाहरणार्थ--ऐतरेय 
ब्राह्मण का सम्बन्ध ऋग्वेद से है तो शतप्रथ का शुक्ल यज्वेद से और छान्दोग्य 
(उपनिपद्‌ ) का साम से, इत्यादि-इत्यादि । 

इस वाझुमय-उपवाडुमय का सम्बन्ध चारो वेदों से सम्बद्ध ब्राह्मणों, आरण्यके 
तथा उपनियदों से होता है और इस प्रकार सम्पूर्ण वंदिक वाडमय के-धा मिक गीतियो, 


'ड४ अ-पोरुषय निःशवास एवं अति! ; कल्प-सुत्र' वाहमय 


प्रार्थनाओ, आध्यात्मिक एवं कर्मकाण्डपरक ग्रन्थों के रूप मे--उत्तरोत्तर विकास 
मे भी एक सूत्र-सगति है, कुछ आधारभूत एकता-सी है, जो सम्पूर्ण ब्राह्मण” धर्म 
और जीवनका मूल स्रोत है (ठीक उसी प्रकार जैसे कि परिचम मे पुराती बाइबल 
का यहूदियों के लिए, नई बाइबल का ईसाइयो के लिए, महत्त्व है ) । यहूदी और 
ईसाई भी, दोनों ही, अपने-अपने धर्म-ग्रन्य को हिन्दुओ की ही भांति ईश्वरीय 
(वाणी) समझते है। किन्तु हिन्दुओ का अपने धर्म-अ्रन्थ की श्रुति! कहना भी कुछ 
सार्थक प्रतीत होता है ' क्योंकि--वेदी के शब्द लिपिबद्ध त होकर प्रवचन एव 
श्रवण द्वारा ही सुरक्षित रह सके है। भारतीय दर्शन के मम्पूर्ण इतिहास मे ऋग्वेद 
के प्राचीन सूक्‍तो को ही ब्रह्मा का उच्छवास तथा ऋषियों का दर्शन माना गया है, 
'साथ ही--बदिक वाहइमय के अर्वाचीनतम अग उपनिषदों को भी स्वय प्रजापति 
द्वारा ही नि ग्वसित समझा गया है। भारतीय दर्शन के विविव सम्प्रदायो में और 
किसी वात पर तो मतभद हो सकता है, और भारी मतभेद हो सकता है, वेद को 
और विशेषत' उपनिषदों को मृलखोत मान कर (यद्यपि प्राचीन शब्दो की व्याख्या 

में पर्याप्त स्वतन्त्रता तथा 'अपनी ब॒द्धि' के लिए अबकाण है ) प्रत्येक दार्शनिक अपनी 
ही बुद्धि के अनुसार जो चाहे प्रमाण निकालता आया है। सबसे अधिक आशइचर्य 

की बात बौद्धों की यह धारणा है कि वे वेद की प्रामाणिकता को तो कतई स्वीकार 

नही करने, किन्तु वेद को भी वे एक ईश्वरीय कृति मानते है (सद्यपि साथ हो यह 
भी कह छोड़ते है कि बाह्मगो ने मूल वेद को पर्याप्त दूषित कर दिया है--इसीलिए 
उसमें अब कितनी-हीं गलतिया भरी हुई है ! ) । 

इस प्रकार वेद' के शब्दार्थ है--“5वरीय जान अथवा विवान को एक जगह 

प्रस्तुत करने वाला व(इमय'। इसके अतिरिक्त एक और अग भी वेदिक साहित्य 

का मिलता है जिसे हम शायद विशद्ध बंदिक साहित्य का लाम न दे सके । बंदिक 

वाडमय के इस अग का नाम है--कल्पस त्र (सक्षेप में सन्न ) अर्थात्‌ वेदिक यज्ञ भाग 

-“अक्रिया-परक अध्याय--जों सूजों की एक विशिष्ट जली में ही लिखे मिलते 

है । कल्पसूत्रो मे निम्न तीन प्रकार के सूत्रों का समावेश होता है -- 


१ श्रोत सूत्रों में कुछ दित्त अथवा मास-वर्य, अनवरत चलने वाले, 
महासत्री के क्रिप्राकर्म पर नियम मिलते है जिसमें अनेक अग्नियों तथा अनेक 
ऋत"्विकू-आदि का विवान होता था, 


२ गृह्म सुत्र--जिनमे साधारण यृहरथ के दनिक यज्ञों तथा पोंटश सस्कारो 
से सम्बद्ध निर्देश सकलित हे; 


३ धर्म सूत्र--जों भारतीयों के सम्पूर्ण आध्यात्मिक एव. लोकिक 
जीवन के प्रावीनतम धमंश्ास्त्र है । 


बडडूगे वेद: ; ऋग्वैद का संकलन डंप्‌ 


वेसे तो, जिस प्रकार प्रत्येक वेद के पृथक अपने ब्राह्मण, आरण्यक, तथा 
उपनिषद्‌ हैं, उसी प्रकार ऋक्‌, साम, अथर्व, और यजुष्‌ के श्रौत, गृह्य तथा धर्म सूत्र 
भी _यक्‌-पृथक्‌ ही है। सच तो यह है कि इन सूत्रों का उद्भव भी भिन्न-भिन्न 
बेदिक परिषदो में वेदाष्ययन की अबाध परम्परा के फलस्वरूप ही हुआ था । 
फिर भी--करमंकाण्ड के इन ग्रन्थो को, वेद की भाति अपौरुषय नही, पौरु य माना 
जाता है। इन्हें , वेद मे नही, वेदागों मे सम्मिलित किया जाता है। और वेदागों 
में इस कल्प आदि वाहमय के अतिरिक्‍त शिक्षा, व्याकरण, निरुक्‍त, छन्‍्द और 
ज्योतिष आदि का भी परिगणन होता है--जिनके विषय मे हम प्रस्तुत प्रसग के 
अन्त मे ही कुछ कहेगे । फिलहाल हम वदिक वाडमय का किचित्‌ पर्यवेक्षण (चारो 
बेदो मे मूथेन्य) ऋग्वेद के परिचय से ही आरम्भ करेगे । 


ऋष्वेद 


निस्सन्देह बंदिक वाडमय की प्राचीनतम और सबसे महत्त्वपूर्ण पुस्तक 
ऋग्वेद ही है। ऋक्‌ संहिता की अन्यान्य शाखाओ में से केवठ एक--शाकलू-- 
सहिता ही बच रही है जिसमे १०२८ सूकक्‍त दस मण्डलो मे सगृहीत है। दूसरा 
एक प्रकार ऋग्वेद को अष्टक--अध्यायो में विभाजित करता है। 

ऋग्वेद की प्राचीनता, सूकतो की भाषा की कसौटी पर भी, असन्दिग्ध है । 
किन्तु भाषा की इस कसौटी' से यही सिद्ध होता है कि इस सहिता मे प्राचीन तथा 
अर्वाचीन अशो का _ग-यगान्तर मे क्रमिक विकास होता रहा है । जिस प्रकार 
हिन्रू गाथाए विभिन्न युगो मे यहूदियों के धामिक-गानो मे जुडती गई, उसी प्रकार 
यहा भी गीत और सूक्‍त धीरे-धीरे इकटठं होते रहे--जिन्हें धर्म-भीरु सग्रहकर्त्ता 
अपने वश के पुराण-पुरुषो के नाम के साथ समय-समय पर सम्बद्ध करते रहे। 
ऋग्वेद के प्राचीनतम सूक्‍्तो का सग्रह २-७ मण्डलो की मूल छ पुस्तको मे (और 
इन्हें स्मरण भी वश-मण्डन्ड कहकर ही किया जाता है ) मिलता है। जिन ऋषियों ने 
इन सूक्‍तों का साक्षात्कार किया था उनका उल्लेख कुछ ब्राह्मण-ग्रन्थो मे मिलता है 
तो कुछ वेदाग-वाडइमय से सम्बद्ध अनुक्रमणियों में । प्राचीन ऋषियो के इन वशो के 
नाम है (क्रमश )--मृत्स (मद) , विश्वामित्र, वामदेव, अत्रि, भरद्वाज और वशिष्ठ । 
अर्थात्‌ू--इन छ. मण्डलों के लेखको तथा उनके वशजो को भारतीय परम्परा 
ऋषिवत्‌ पूजती आई है। मण्डल ८ कण्वों तथा आगिरसो के उदगाता वश के 
नाम से प्रचलित है, शेष तीन(१, ९, १०) मण्डलो के हर सूक्‍त के अलग-अलग 


४६ 'ऋषियों के बंश'--सोम--विविध--परिशिष्ट' 


ऋषि का अपना नाम अनुक्रमाणियों में उद्धत है, (और इस ऋषियों मे कुछ स्त्रियां 
भी है! )। दुर्भाग्य से इन नामावलियों की, हमारी दृष्टि मे, कोई बहुत उपयोगिता 
नही है, क्योकि---बंदिक सूक्‍तों के मूल लेखको के बारे मे हमें इनसे कुछ पता नहीं 
लरूगता , और--क्योकि बडे अस्से से यह साबित हो चुका है' कि गृत्समद-विश्वामित्र 
आदि की यह परम्परा स्वय सूक्‍्तोी की अन्त साक्षी से मेल नहीं खाती--सूक्‍तो मे 
अनुक्रमणियों के प्राचीन ऋषियों के व शजों के नाम भी उद्धृत है, जब कि गृत्समद, 
विश्वामित्र ओर वशिष्ठ (उन्हें कुछ भी नाम दे छो) भारतीय वाडमय के भ्रख्यात 
पुरुष हैं जिनके कारनामों की अपनी-ही व्यक्तिगत गाथाए और अपनी-ही व्यक्ति- 
गत परम्पराए बड़ पुराने समय से चली आती है, सो--सम्भवत , ये प्राचीन ऋषि 
वैदिक सूकतों के मूल लेखकों के पुराण-पुरुष ही हो सकते है। ९वें मण्डल मे, 
अलूबत्ता, वियय की दृष्टि से कुछ एकता हम पाते है, क्योकि---इनमे केवल सोम 
की स्तुति ही गाई गई हे । सोम एक बृटी हे जिसका रस उन दिनों, इण्डो-ईरानियन 
युग मे, देवताओं को भेट चढाने के लिए निकाला जाता था ओर, इसलिए, ईरानियो 
तथा भारतीयों के यज्ञों मे सोम का महत्त्वपूर्ण स्थान भी निश्चित है. (ईरानी 
भाषा में इसे 'दओम' कहते है ) । ऊझेकिन प्राचीन भारतीय गाथाओं में सोम को 
अमृत कहा गया है, देवताओं का पेय दाहा गया है, ओर चन्द्रमा को एक सुनहरी 
चमचमाती यूद के रूप भे साम (अर्थात्‌ अमृत) का निध्रान भी कहा गया है । 
शायद इसी लिए नवभ मण्डल में सोम की स्तुति--यज्ञ मे आए देवताओं को 
उपहूत पेय के रूप में ही नहीं की गई, अपितु--व्योम-स म्राट्‌ चन्द्रमा के रूप से भी 
की गई है ” और--क्योकि सोम का यह यज्ञिय सम्बन्ध विश्व-इतिहास के इण्डो- 
ईरानियन यूग से मेल भी बखजबी खाता है, सो--ऋग्वेद के नवे मण्डल की प्राचीनता 
बहुत कुछ स्थिर ही समझी जानी चाहिए। ऋ ऋग्वेद का अर्वाचीनत्म अश सम्भवत 
उसके प्रथम ओर अन्तिम मण्डल है जिसमे विविध विषय, विचार सनिविष्ट है; 
लेकिन यह बान नही कि इन दोनों मण्डलो में कुछ प्राचीन सुृक्‍क्त न हो और यह भी 
नहीं कि उन प्राचीन मण्डलो से कुछ नए सूक्‍त जहा-तहा बिखरे न मिलते हो । 
स्वय सूक्‍तों के विधय में उनकी प्राचोनतर अपिवा अर्वाचीनतर स्थिति निर्धारित 
करना कोई आखान काम नहीं है, क्योंकि --यह सारा निश्चय भाषा की जिस एक 
भित्ति पर प्राय आधारित किया जाता है वह भाषा भी तो स्वय सुक्‍्त के मूल उदय 
तथा ध्येय के साथ बदलतो चठछती है और तब भी बदल जाती है जब कि उसमे-- 
आ्ाह्मण' धर्म को नहीं अपितु छांकिक धर्म की भी---किसी आस्था को प्रकट करना 
कवि का अभिमत हो । उदाहरणाथं--सोम तथा इन्द्र की स्तुति उसी भाषा 
में नहीं हो सकती जिसमे साप को सगान के लिए कोई जादू-सन्त्र पढ़ना अभीष्ट 
होता है (भर ही ऐसे मन्त्र का रूप भाषा की दृष्टि से अर्वाचीन ही क्यो न हो )। 
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हस्तलिखित प्रतियो में ऋग्वेदीय काव्य का एक परतर अश खिल सुकतों के 
नाम से मिबद्ध है। ये खिल सूक्‍त स्पष्ट ही ऋग्वेद के उत्तर काल की रचना है। 
स्वय खिल' का शब्दार्थ (परिशिष्ट ) ही इन सूक्‍तों की स्थिति को स्पष्ट कर देता 
है कि इनका निर्माण बहुत दिनो बाद तब हुआ था जब कि मूल सहिता एक निश्चित 
रूप मे निर्धारित हो चुकी थी। परन्तु इससे यह सिद्ध नही हो जाता कि कुछ खिल, 
ऋग्वेद के अन्य सूकतो की भाति, कम प्राचीन हैं; बल्कि हम इतना ही कह सकते 
है--कि संहिता मे उनके न आने का कारण हमे मालूम नही। इन बाल-खिल्‍्यों की 
संख्या ११ है जो पाण्डुलिपियों मे ८वे मण्डल के अन्त मे ग्रथित, किन्तु पृथक, 
पाए जाते है। इसी प्रकार ११ सुपर्ण सूक्‍त, प्रेष सूकत, तथा यज्ञ-परक निधषित्‌, 
भी पर्याप्त प्राचीन होने चाहिए । 

अभी हम प्राचीन-अर्वाचीन के इस सूक्‍त-क भेद को यही छोडते है (वंदिक 
वाइमय की प्रस्तुत समीक्षा के अन्त में वेदो के सम्बन्ध में काल-निर्वारेण के सामान्य 
प्रश्न के प्रसग मे ही इस प्रश्त को पुन. उठाना उचित समझगे ) । अभी तो ऋग्वेद 
के प्राचीन तथा अर्वाचीन, दोनो, अभो की प्रागं तिहासिकता के सम्बन्ध में लड्विश' 
के शब्दों मे हम इतना कहना ही पर्याप्त समझते है कि ऋग्वेद मे किसी भी प्राचीततर 
भारतीय वाद्ममय का कोई उल्लेख नहीं मिलता जबकि, दूसरी ओर, सम्पूर्ण 
भारतीय वाइमय तथा भारतीय जीवन बेद की आधार-शिला पर ही प्रतिष्ठित है। 

भाषा की युक्‍्ति के अनन्तर बेदो की प्राचीनता के विषय मे हम छन्दों की 
यूक्ति को ले सकते है, क्योंकि--- वेदिक तथा लौकिक छन्दों म॑ खाई स्पष्ट 
इतनी बडी है कि वेदिक कविता के कितने ही छन्‍्दो का लछौकिक काव्य में कोई 
नामोनिशान नही मिलता ओर कितन ही छोकिक छन्‍्दों का मूल स्रात वेदो मे ढूंढना 
व्यर्थ है। और यदि वेदिक छन्‍्दों मे से कुछ आगे चल कर लौकिक साहित्य मे 
प्रयुक्त भी हे तो उनकी लय, गति अब बिलकुल स्वस्मिन्‌-निश्चित बन चुकी है ! 

प्राच्चीनतम भारतीय छन्‍्दो मे अक्षरों की संख्या ही निश्चित होती थी, 
मात्रा नही। वेदिक पद्म-रचना, ८, ११, १२ अक्षरों के पादों मे होती थी और बहुत 
कम ५-अक्षरी पादो में भी । प्राचीन छन्दोनुशासन मे पाद के केवल अन्तिम चार 
या पाच अक्षरों की छूय ही बधी हुई हुआ करती थी; और इन चार या पाच अक्षरों 
में भी पादान्त अक्षर को आवश्यकतानुसार दीर्घं अथवा रूघु पढ़ने की स्वतन्त्रता 
थी। ८-अक्षरी पाद का सामान्य रूप इस प्रकार होता था -- 
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गायत्री मे इस तरह के तीन पाद होते थे, और अनुप्टरभू मे चार। पुरानी भारतीय 
कविता मे गायत्री का प्रयोग अनुष्टुमू की अपेक्षा अधिक हुआ करता था जबकि 
लौकिक साहित्य मे अनुष्टुभ्‌ का ही बोलबाला हो चुका है और अनुष्दुभ्‌ का ही एक 
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रूपान्तर 'हलोक' महाकाव्य की रचना के लिए पृथक विनिश्चित कर दिया गया 
था। इन दोनों छन्दों के अतिरिक्त पाच और छ पादों वाले अष्टाक्षर छत्द--- 
पंक्ति और महापक्ति--भी ऋग्वेद में मिलते है। 
एकादशाक्षर पादो मे चौथे या पाचवे अक्षर पर यति हुआ करती थी। इसके 
दो रूप ये हुआ करतेथे -- 
०0००० | | ७0 ००*“-+- ६/४ + - 
००००० | ०0०0++ ६/ न्‍आ+ ६. 
त्रिष्टभू में एसे चार पद हुआ करते थे। 
द्वादशाक्षर पादो में त्रिष्टुभू के पादो की अपेक्षा केवल एक अक्षर ही और 
अधिक हुआ करता था। उसके भी, तदनुसार, दो रूप इस प्रकार हो सकते थे --- 
००००७ | | 00 0 #न्‍न्‍॒न ६४ ह॑++ ६४ “च-- ० 
७0००० | 0०० -++ ६४ +++ ६/ “+ -<. 
जगती में ऐसे चार पाद हुआ करते थे । 
इसके अतिरिक्त पाच अक्षरों वाले चार या आठ पादो को मिलाकर द्विपदा 
विराज्‌ का एक नूतन छन्द बनाने की प्रथा भी थी --- 
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विभिन्न प्रकार के पादों को मिलाकर उष्णिक्‌, बृहती आदि कुछ बृह्त्तर छन्द, 
बताने का भी रिवाज था। जिन (अजीब छन्‍्दो) मे प्राय. अष्टाक्षर और 
द्वादशाक्षर पादी का मिश्रण ही हुआ करता था । 

प्राचीन भारतीय छन्द शास्त्र मे अक्षरों की सख्या का कितना महत्त्व था 
इसका कुछ अन्दाजा हम ब्राह्मणों तथा उपनिषदो मे पुन -युत आई इन (सख्याओ) 
की रहस्यात्मकता के सकेतो से भली प्रकार रूगा सकते हैं । बहूदारण्यक मे 
एक स्थान पर लिखा है कि भूमि, अन्तरिक्ष, और यु, ये मिल कर आठ अक्षर 
बनते है, और क्योकि--गायत्री के एक पाद में भी आठ ही अक्षर होते हैं (सो, 
गायत्री का ज्ञानी तीनो छोकों पर विजय पा लेता है ! ) इसके अतिरिक्त 
यज्ञ तथा कमंकाण्ड के प्रसग मे इन छन्दों का महत्त्व इतना अधिक था कि 
इनकी भी देवताओं की तरह आहुति--आदि के साथ पूजा हुआ करती थी, 
इन (छन्दो) से सम्बद्ध भी--छन्‍्दो के पृथक्पृथक्‌ू-.-उपाख्यान हुआ करते थे ! 
विशेषत गायत्री के वियय मे तो यहा तक लिखा है कि वह पक्षी का रूप धारण करके 
सोम का आसमान से जमीन पर उतार लाई, यह भी लिखा है कि प्रजापति ने इन 
छन्दो को अन्य प्राणियों की तरह ही सजीव पंदा किया था ! इन सब आस्थाओं 
का एक हूँ; मतलब निकलता है कि ये छन्द भी प्रा तिहासिक काल से ही इसी 
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रूप में खलते आ रहे है, और यह--इनकी प्राचीनता ( स्वयं सृक्‍तो की प्राचीनता ) 
का भी एक साधक (अकादय) प्रमाण है। 
ऋग्वेद के सूक्‍तो की प्राचीनता का, शायद, सबसे अधिक मजबूत आधार 

इन सुकतों मे प्रसगात्‌ उपवर्णित भारत की भौगोलिक तथा सास्कृतिक अवस्था हो 
सकती है। इन सूक्‍तो के समकालीन भारत के आये अभी सम्पूर्ण भारत पर, सम्पूर्ण 
उत्तरापथ पर, नही छाए थे । अभी वे सिन्ध के मेंदान मे ही बसते थे'। परदिचम 
की ओर से हिन्दूकुश के दरों मे से भारत मे आने वाले आय कबीले पंजाब तक ही 
पहुच पाए थे--जहा उनकी मुठभेड आये दिन भारत के श्यामवर्ण मल-निवासियों 
से होती ही रहती थी ! इन दस्युओं अथवा दासो को ऋग्वेद मे अनाय भी कहा गया 
है ओर लिखा है ' ये ऐसे नास्तिक लोग है जो न देवबताओ को मानते है, और न किसी 
कानून व धर्म को ही, और न ही इनके लिए कोई यज्ञभाग ही निश्चित होता है।' 
अनार्यों के साथ आर्यो के यद्ध इतने अधिक हुआ करते थे कि गगा के मंदानो कौ 
तरफ पूर्व की ओर उनकी प्रगति बहुत ही शिथिलता के साथ हुई प्रतीत होती है । 
और यह कोई निरर्थक तथ्य नही कि गगा का--जिसके बिना परतर भारत को 
हृदयगम कर सकना असम्भव है और जो आज भी भारतीय जीवन मे तथा काव्य मे 
तथा लोकधर्म मे एकीभूत हो चुकी है, उस गगा का--ऋग्वेद मे नाम भी एकाध- 
ब!र ही आए । हाइन का यह प्रसिद्ध पद्य-- 

गंगा-तट की वे सघुर सुरभियां और वह झिलमिछ, 

वे ऊच्दे ऊंचे दियार, 

और वे सरसिजो की छाया में-- 

उपासना-लीन, निःशब्द, ध्यानावस्थित मानवमूतियां ! 

-“-कालीदासीन भारत की स्मृति भले ही कुछ उपस्थित कर सके तो कर 

सके, ऋग्वेद के यूग में इसकी सगति बिठाये नही बंठ पाती । सस्कृत काव्य का 
प्रसिद्ध फूल कमल अभी बेदिक काव्य मे कोई उपमा नहीं खडी कर सका है । 
ऋग्वेद के पद्ु, पौधे और पक्षी लौकिक-सस्कृत-साहित्य के वातावरण से बिलकुल 
भिन्न है। न्‍्यग्रोध का यहा नाम तक नही मिलता और बंगाल का शर भी यहां नही 
है (क्योकि आर्य लोग अभी पूर्व की सुदूर सीमा तक नही पहुच पाये थे ),चाबल को 
यहां कोई जानता ही नही (सिफ्र जौ की खेती होती है)--सुक्तो मे क्रषि का महत्त्व 
चह नही जो आगे चलकर हुआ । पशुपालन ही रोजी का जरिया है और वहा के भी 
मुख्य पश्‌ बेल ही है। घोडे की कीमत देनी होती है, उसे रथ मे जोत कर योद्धा रण- 
भूमि की ओर जाता है या फिर घुडदौड मे मुकाबले पर भी । इन सुक्‍्तो मे तथा देव- 
स्तुतियों मे भक्त देवताओ से गोधन तथा अश्वधन मागते है; और आदिवासियों 
स आयों की लडाई का मुख्य कारण सदा ये पशु ही होते है, इसीलिए, ऋग्वेद का 


् 


५० गौ-धन--उद्योग-- (जल-मार्ग से ?) व्यापार 


पुराना छाब्द युद्ध के लिए गविष्टि' अर्थात्‌ गोधन की इच्छा है। गाय-बल 
की प्रशंसा में प्राय. अतिशयोक्ति अलकार ही बर्ता गया है। बछड़े की ओर रंभे 
नाद से दौडती गौओं की आवाज प्राचीन भारतीयों के लिए मघुरतस भ्रियतम 
सगीत है। कवि तो यहा तक कहता है कि स्तोताओ की पुकार इन्द्र के प्रति ऐसे ही 
उठती है जैसे बछडे के प्रति गौओ का रभानाद । यही नही, स्वय देवों तथा 
देवियों की उपमा भी बैलो तथा गौओं से दी जाती है। गाय का दूध भोजन का मुख्य 
अंग था ही, साथ ही देवताओं को दी गई आहुति में भी दूध और मक्खन का महत्त्व 
बहुत अधिक होता था। दूध को सीधा गाय के थन से ही पीना अच्छा समझा जाता 
था, और बंदिक कवियों के लिए एक आइचये यही होता था कि गाय तो 'कच्ची' 
होती है किन्तु उसका दूध पका-पकाया ही आता है--गरम ही निकलता है ! जर्मन 
भाषा मे एक बाल-गीत है . 

कोई बता सकता हे मुझ--कि क्‍यों 

गाय तो लाल होती हे दृध उसका सफंद ही होता है ? 

और प्राय' इन्ही शब्दों मे ही वेदों मे एक इन्द्र-स्तुति मे पूछा भी गया है कि क्यों 
काली और लाल गोए दूध उजला ही देती है ! किन्तु आर्यो की (गोंधन के प्रति ) यही 
श्रद्धा ही उनके ल्थिए यज मे गीओ तथा बलो की आहुति देते वक्‍त और स्वय गोमास 
खाते समय एक बाधा बनकर आ खडी होती । किन्तु गो-हत्या के लिए उन दिनों 
सर्वथा निषेष ही हो, एसी बात नही थी खास-खास अवस्थाओ से गौ को मारने के 
उल्लेख भी मिलते है” यद्यपि निरक्‍्त मे गौ का एक नाम 'अध्न्या' भी है। बलों की 
खाल भी इस्तेमाल हुआ करती थी। खाल बनाने वाले इस चमड़े से बोतलछे, धनुप 
बी तदिया, प्रत्यचा और पेटिया बनाते, और, और भी अन्यान्य उद्योग उन दिनो 
होते थे। वेदो के समय का बढई मकान के साज-समान, सन्दूक और रथ, आदि 
बनाने में निषुण होता था और छोहार, सुनार, एक खास पक्षी के पलों को धोकती 
की तरह इस्तमाल किया करते थे--एऐसा लिखा है, जहाज की भी शुरूआत हो चुकी 
थी। वृक्ष के तने को अन्दर से खोखला कर के, छोटी-सी किशती बना, नदियों की 
सर भी उस जमाने के लोग करते थे। समुद्र का परिचय यद्यपि वंदिक लोगो को है, 
किन्तु समद्र” के रास्ते कोई व्यापार आदि भी उन दिनों होते थे--यह कह सकना 
बहुत म॒श्किल है। वंसे, व्यापारी लोग थे, और लेन-देन मे पैसे के स्थान पर सोने के 
गहनो और बंलो का व्यवहार था। बंलो और घोडो के अतिरिक्त, वैदिक प्रार्थनाओ 
में देवताओं से सोने की माग भी है (जिसकी प्रत्याशा ब्राह्मणों को धनी यजमानों 
से स्वभावत होती ही थी) 

ऋग्वेद मे यद्यपि पशु-पालन, कृषि, व्यापार, उद्योग, यद्ध और यज्ञ आदि का 
उल्लेख है, वर्गाश्रम-व्यवस्था का सकेत अभी नही मिलता, वही वर्णाश्रम-व्यवस्था, 


वर्णाध्षम-ध्यवस्था--पश में पत्नो--बेदया-वृत्ति' हे 


जो कि उत्तरयुगीन भारत के सामाजिक जीवन का पुराने जमाने से अविभाज्य 
अंग रही है (और आज भी अभिशाप-वत्‌ स्थिर है) वेदो में अ-प्रमाणित है ! केवल 
एक सूक्‍त मे---जो कि स्पष्ट ही पीछे का है--आह्मण, क्षत्रिय, बेश्य, शूद्र (चारों 
वर्णो) का उल्लेख मिलता है। इसमे कोई सन्देह नही कि उन दिनों योद्धा भी होते 
थे, पुरोहित भी; किन्तु --इन योद्धाओ का जिकर वेद मे एक स्वतन्त्र (क्षत्रिय) 
जाति के रूप मे अभी उतना ही नामुमकिन है जितना कि किसानो, पशु-व्यापारियों, 
अन्य (वाणिजो, कलाकारों तथा मजदूरों आदि ) दलित वर्गों का। ऋग्वेद के समय मे 
भी वंसे रिवाज यही था कि राजा एक कुल-पुरोहित को सदा अपने साथ यह रखता 
जो उसके लिए यज्ञ-आदि निभाता रहे । ऋग्वेद मे भी और परतर बंदिक युग से 
भी यज्ञ, सस्कार आदि घर का कोई भी कामकाज पुरोहित की सहायता के 
बिना असम्भव होता था। पत्नी यज्ञों मे पति के साथ बंठा करती थी, (और 
पति-पत्नी का इन पवित्र अवसरो पर साथ बंठना अनिवार्य समझा जाता था) :; 
जिस विधान से भी यही सिद्ध होता है कि परतर युगो की तरह अभी औरतो को 
यज्ञ तथा स्वाध्याय से बाह्य नही किया गया था । ऋग्वेद ८.३१ में एक दम्पति- 
युगल का उल्लेख मिलता है जो एक हृदय होकर सोम को पीसते हैं, छानते है ऑ॥र 
दूध मे मिलाकर देवताओ की पूजा में चढा देते है। मनुस्मृति मे यद्यपि लिखा है 
कि देवता औरतों को यज्ञ मे देखकर असन्तुप्ट हो जाते है, और यह भी कि अस्नि- 
होत्र करने वाली ओरते नरक मे पहुचती है, किन्तु जब हम उपनिषदों में यह पढ़ते 
है कि ओरलते दाश्शनिको के वादविवाद में क्रियात्मक भाग लेती थी, सहभोजो, नृत्यो, 
ओर दोडो मे भी शामिल होती थी---तब-भी--हमे कोई आश्चर्य वही होता । कुछ 
विद्वानों ने वंदिक युग में वेश्याओ, वारागनाओ के होने का विचार भी सामने रखा 
है, लेकिन इस सब की कोई आवश्यकता नहीं । यद्यपि इस बात से भी इन्कार नही 
किया जा सकता कि ऋग्वेद के समय मे एसी कुआरी लडकिया जिनका कोई भाई 
न हो, सरक्षक न हो, वेश्या का पेशा अपना छेती थी | गेल्डनर और पिशर्ल' ने 
यह सिद्ध करने की पर्याप्त कोशिश की है कि वेश्याओ की सत्ता बेदिक युग मे एक 
सस्था के रूप मे उसी प्रकार स्थिर हो चुकी थी, ज॑से कि बुद्ध के संमय में वंशाली में 
ओर प्‌रीक्डीज़ के समय मे एथेन्स मे समर्थित मिलती है। किन्तु यह बात प्रमाणों 
से पुष्ट नही को जा सकती। 

इन सकेतो के आधार पर, मंक्समूछर की भात्ति, प्राचीन भारत का एक भव्य 
चित्र खीच देना भी उपयुक्त प्रतीत नही होता। स्वय ऋग्वेद मे भी अपहरण,विव्वास- 
चात्त, गर्भपात के और धोखे, चोरी-डकंती के भी उल्लेख मिलते है। लेकिन 
ये करतूते वेद को अर्वाचीन नही कर सकती । आधुनिक जनशझास्त्र इस बात की साक्षी 
नही दे सकता कि कभी-भी मनुष्य का रक्त शुद्ध था, अपापविद्ध था, कि---इन्सान 


५२ सभ्यता की पहली झलक--क्या आश्ञावाद के वे स्वर 'भारतीय' थे ? 


में. तब पाप की बरासना बिलकुल नहीं थी, और न ही यह सिद्ध कर सकता है कि 
प्राचीनकाल के लोग निरे वही थे, मांसभक्षी थे। जनशास्त्री यह निश्चित रूप 
से सिद्ध कर चुके है कि प्राचीन जातियों मे--अर्धसभ्य जातियो मे और सम्यता के 
अद्यावधि चरम विकास तक पहुची मानव-सस्क्ृति की अवस्था मे जो दो परस्पर- 
भिन्न रूप हमे मिलते है--उसमे भी कुछ निश्चित संगति एवं क्रम है। इसी प्रकार 
ऋग्वेद के लोगो के बारे मे भी हमे यह विचार बनाने की आवश्यकता नहीं कि वे 
मासूम गइरिए थे, या जंगलियों के कबीले, या अत्यन्त सम्य और परिष्कृत एक 
अतिमानव वर्ग । बंदिक सस्कृति का चित्र जो इन गीतो से उभरता है वह, हमे 
हाइनरिखित्सिमर की बहुमूत्य पुस्तक आल्टिण्डोहाज लेबन' मे मिलता है कि 
किस प्रकार भारत के आय॑ कर्मंठ थे, प्रमन्नचित्त थे, युद्धप्रेमी थे, सरल-प्रकृति 
थे, यद्यपि कभी-कभी उनमे जगली-पना भी प्रत्यक्ष हो आता था। वेदिक स्तृतियों 
मे शत्रु के विरुद्ध सहायता, युद्ध में विजय और लूट, वेभव, सम्पत्ति, रत्न, स्वर्ण, 
पश्च, खेती के लिए वर्षा, सुखी परिवार और लम्बे जीवन के लिए--प्रार्थनाएं 
मिलती है। ऋग्वेद के गीतो मे तपस्या, निराशा, गमगीनी का वह पाण्वे अभी वही 
मिलता जो कि छौकिक भारतीय साहित्य का आगे चल कर जमे एक अविक्षाज्य 
अग ही बन गया था । 
ऐसे विद्वान भी है जो ऋग्वेद को बहुत ही पुराना मानते है, और उन्होने 
उसमे भारतीय जीवन की अपेक्षा आये अथवा इण्डो-यूरोपियन गतिविधि को 
पढने की कोशिश भी की है। ये विद्वान्‌ वेद को प्राय प्रार्गंतिहासिक मानते है, 
पूर्वेभारतीय युग के आये जीवन का एक चित्र मानते है। इसके विपरीत विद्वानों 
का एक और वर्ग भी है जो कि ऋग्वेद को विशुद्ध भारतीय मन की ही उपज समझता 
है और उसका दावा है कि ऋग्वेद की व्याख्या करते हुए हमे उन्हीं सिद्धान्तो का 
ही अनुमरण करना चाहिए जो कि वदेतर शेष भारतीय साहित्य के लिए इधर से 
उधर नही किए जा सकते। यह विभाजन-रेखा ही ऋग्वेद की भिन्न-भिन्न व्याख्याओं 
का मूलाधार है । 
हम यह स्मरण दिला द कि अभी तक ऋग्वेद की कोई पूरी व्याख्या नहीं हो 
सकी है। यह सच है कि कितने ही सूक्‍त हमे उतने ही स्पप्ट है जितनी कि कोई भी 
लछौकिक सस्क्ृत मे ल््दी कविता, किन्तु साथ ही कितने ही सूकत, और (परस्पर- 
अमगत प्रसंग, ऋग्वेद के) हमे बिल्कुल अस्पष्ट है। इसलिए, उस प्राचीन साहित्य 
का आशय समझना कोई खिलवाड़ नही । विशेषत कोई विदेशी जब ऋग्वेद के 
किसी अनुवाद को उठाता है, वह प्राय हैरान रह जाता है कि इतने गीतो का 
अधिकाग कवित्वमय नहीं, स्पष्ट नही, बुद्धिगस्य नही । पर प्राय' कारण 
यह होता है कि इन अनुवादको ने न केवल ऋग्वेद का स्पष्ट अश ही अनूदित कर 


अनुवादकर्सा को मुश्किलें---किसी अविच्छिन्न परम्परा का अभाव ५३ 


छोड़ा होता है बल्कि उन्होंने अपना एक कत्तंव्य-सा ही मान लिया प्रतीत होता है 
कि वेद को स्पष्ट, अधंस्पष्ट, अस्पष्ट--जंसे भी बन सके--सम्पूर्ण प्रस्तुत कर दो | 
तो इसमे हम पाश्चात्य विद्वानों को बहुत दोष तही दे खकते -कि वे ऋश्वेद 
को सद्दी अर्थों मे समझ नही-परा रहे; और, इसीलिए, वेद का कोई भी अशुद्धियो 
से रहित-पूर्ण-अवुवादः शायद कभी-हो-भग-वह्ी सकता । बात यह है कि ऋग्वेद 
एक बढ्भुत ही पूराने जमाने का ग्रन्थ है जो काफी_ पुराने समय से.स्वय-भास्तीयों के 
लिए ही दुर्बोध बन चुका है। स्वयःवेदिक साहित्य मे ही कितने ही स्थलों की गलत+ 
व्याख्या हम आए दिन देखते है। यह समस्या भारत के प्राचीन विद्वानों के समुख 
भी आई थी। उन्‌ दिनो भी मुश्किल-मुश्किल वंदिक झब्दो के निधण्ट तैयार करने 
का रिवाज था।। सम्भवत-, ऋग्वेद का प्रथम द्याख्याकार यास्क था जिसने प्राचीन 
निघण्टुओ के आधार पर एक निरुक्‍त रचा जिसमे वंदिक ऋचाओ की एक भारी 
सख्या को स्पष्ट करने का उसने प्रथत्न भी किया । यास्क” मे (यह याद रहे कि 
बहू पाणिनि से बहुत पहले हो गुजरा था) कम-से-कम सत्रह पूर्ववर्तीय विद्वान्‌ उद्धृत 
है जिनके विचार अक्सर मल नही खएते | इन्ही उद्धुत विद्वानों मे एक का विचार 
! यह है कि क्योंकि स्थान-स्थान प्र व्ेद्धिक सूक्‍त अस्पप्ट, निरर्थक तथा परस्पर- 
| विरोधी है, इसलिए--सारा का सारा निरुक्‍्तशास्त्र ही व्यर्थ ठहरता है ! जिसके 
' प्रत्युत्तर मे यास्क सिर्फ इतना ही कहता है कि “इसमे सूर्य (रदिम) का क्या दोष यदि 
अन्या उसे देख न सके ! ” कठिन शब्दों के सम्बन्ध मे यास्क का आधार मुख्यतया 
उन शब्दों की निरुक्त प्रस्तुत कर देना होता है (यद्यपि आधुनिक भाषाशास्त्र की 
कसोटी पर हम यास्क के निर्वेचनों को सर्वथा वेजञानिक भी नहीं कह सकते, क्योकि 
--एक ही शब्द के प्राय दो या दो से अधिक निवंचन भी वह कर छोडता है)॥। 
कुछ हो, इससे इतना तो स्पष्ट हो ही जाता है कि यास्क्‌ के समय मे श्री कोई अबि- 
च्छिन्न परम्परा, वेदार्थ के सम्बन्ध में, उपलब्ध न थी। यास्क के बाद और भी 
निरवंचतकार आए, किन्तु उनके ग्रन्थो मे शायद कोई भी बच नही पाया, और यही 
हाल हम उसकी पूर्वंतर परम्परा के विषय मे भी कह सकते है । १४वीं सदी के बाद 
हो हमे ऋग्वेद की एक पूर्ण व्याख्या मिलती है जो उसके हर शब्द को स्पष्ट करने का 
प्रथत्त करती है। कुछ पाइचात्य विद्वानों ने ऋग्वेद के सायण-भाष्प -का शब्दश 
अनुवाद भ्री कर छोडा है (जिनमे कम-से-कम एक विद्वान, विल्सन, को नहीं 
भुलाया जा सकता) । किन्तु एक ही ग्रस्थ पर इतनी आस्था प्राय एकामिता से 
दूषित हो जाती है, क्योकि दूसरी ओर एसे विद्वान भी है जिन्हीने भारतीय परम्परा 
से जरा भी परिचय प्राप्त करने का प्रयत्न नही किया । उनका कहना है कि एक ऐसे 
भाष्यकार की अपेक्षा--जों किसी ग्रन्थ के लिपिवद्ध होने के दो. हजार साल बाद 
आए->उतेमात- सामाविजाव -तया . तुलनात्मक आलोचताश्ारझत से--खुस्लज्जित्त- 


न 


४ ५, बैलनात्मक परिपाटी---मध्यम सार्ग--सायण से सहायता 
की) की बात हे एल ।| 


समथित पराश्चात्य सेबादी उम्र ग्रच्थ का कही अधिक गर्मी र, एश सत्य, अन्वेषण कर 
सकते हैं। इन विद्वानों परे रूडोफ रोष का स्थान प्रमुख है। उसके एक शिष्य और 
# अनयायी ग्रासमान ने सम्पूर्ण ऋग्वेद का एक छन्दोबद्ध अनुवाद दो जिल्‍्दों में प्रकाशित 
भी किया है। वँसे आज के अनूसन्धानकर्ता प्राय. इस सम्बन्ध मे मध्यम माग 
अपनाते प्रतीत द्वोते है। उतका कहना है कि “यह ठीक है कि हम भारतीय भाष्य- 
काटो का अन्धातसरण न करे, फिर भी उनका विश्वास है कि “भारत-की अवि- 
च्छद्न परम्परा मे कम-से-कम कुछ अश तो सत्य, यथावत्‌ , सुरक्षित होता ही चाहिए- 
और, इमी लिए उसमे प्राचीन युग का कुछ भारतीय वातावरण-सा अब भी 
अवशिष्ट है-कि जिसके आधार पर भारत के विद्वान्‌ अपनी परम्परानुमोदित प्रतिभा 
से मूल का अय॑ पाइचात्य मनीषियो को अपेक्षा मूल के अधिक निकटनर “ही समझ 
लेते है।” इन मध्यममाण्ियों मे ही एक विद्वान लुडविश है, जिसका सम्पूर्ण ऋग्वेद 
जमंत् भाषा में उपलब्ध है। लुडविश के ऋग्वेद मे अनुवाद के साथ-साथ सायण 
के भाष्य पर आधारित एक अच्छी खासी व्याख्या भो समाविष्ठ है, यद्यपि 
लुड॒विश ने पाण्चात्य तुलनात्मक विज्ञान की सर्वथा अवहेलना भी नहीं 
कर दी । लडविश्ञ ने अपने परवरत्तियो--यथा पिशल और गेंल्डनर--के छिए 
मार्ग सुमम कर दिया और सो उनकी चंदिश स्टूडिएन' मे ऋग्वेद के कितने ही गृढ 
स्थल अब बिल्कुछ स्पष्ट हो चुके है। विद्वज्जगत्‌ दोनो के प्रति इस अमूल्य अध्य: 
बसाय के लिए ऋणी है। ऋग्वेद के स्पष्टोकरण में दोनो के सिद्धान्त अथवा दृष्टि- 
कोण बिल्कुल निश्चित है कि ऋग्वेद की सही व्याख्या के लिए व्याख्याता का- मन 

! और उसकी बुद्धि--साधारणीकरण द्वारा---भारतीय होनी च्राहिए ओर इसके 

। लिए प्राचीन भारतीय साहित्य के परतर वाइमय के अतिरिक्त और कोई कुजी 
हमारे इतनी काम नहीं आ सकती । 

, वैदिक व्याख्या के इस महत्त्वपूर्ण प्रश्न के साथ सम्बद्ध एक और जटिल समस्या 
भी है, बह यह कि ' क्या इन सूकतों की रचना, मूल मे, वेदिक कर्मकाण्ड अथवा 
विनियोग से स्व॒तत्व ही कर हुई थी ?---अर्थात्‌ इन सूक्‍तो मे भक्तों के भरे हृदयो 

' के उद्गार है, भोली श्रद्धा है--या केव हु पुरोहितो द्वारा यज्ञादि के प्रसग मे यू-ही 
जोडी-तोडी गई तुकबन्दिया है । 

इन सूक्‍तों को व्याख्या मे कितना भेद आ सकता है यह दो माने हुए विद्वानों 
ली विचारों की तुलना से प्रकट हो जाएगा। केगी इन सृक्‍तों के सम्बन्ध भे कहता है 

_ ऋग्वेद का अधिकाश देवस्तुति और प्रार्थंवा रूप है जिसमे मुख्य स्वर ससार की 
नित्य शक्तियों के प्रति प्रार्थना, उपासना तथा उद्गार का है! जेंदिक ऋषि हर चीज 

'की देवताओं का प्रसाद समज्ञ कर स्वोकार करता है ओर इसो मे उसे परम 
झन्‍्तोष मिलता हे । उसका तो कहना हे कि में जो कुछ याता हूं उसमे मरा कुछ 


कर्मफाण्ड अथवा कवि-वृष्टि ? : दो विरोधी मत ष्प्‌ 


नही, वह भी परमात्मा की अपनी ही वाणी है, अपनी ही प्रेश्णा है, जो आप से 
आप मेरे अन्त'करण को माध्यम बनाकर फूट निकली है।” केगी ने यह 
भी स्वीकार किया है कि ऋग्वेद मे घटिया दर्जे के अश भी मिलते हैं : “किन्तु 
इन घटिया कविताओं मे भी सृष्टि को वह “आदि' प्राणमयता है, 'आदि” नवीनता है। 
कोई भी व्यक्ति जो आज ऋग्वेद को पढते हुए तत्कालीन विचार, अनुभूति को और 
जागरूकता को स्वंगत कर सकता है, उस युग की कविता को संवेदना द्वारा अपना 
सकता है---बह कविता जिसमे कि हम पाव्चात्यों के आध्यात्मिक विकास का पूर्व- 
तम रूप, अपने श्रेष्ठतम स्वर मे, हमारे समुख बरबस खुल आता है--उसी के 
लिए ही इन गीतो मे कितना आकर्षण भरा पडा है: कितनी मात्रा मे अद्भुत, अबोध 
शंशव बिखरा पडा है, अनुभूति की वह प्रथम स्रोतस्विता, रूपको, वक्रोक्तियों की 
वह निर्भीक वृत्ति, कल्पना की वह उड़ान!” अब जरा एक और सूक्ष्मदर्णी 
तथा विवेकी विद्वान्‌ की भी सुन ले। 'रिलिजन वास बेद' में ओल्डनबगं लिखता 
है कि “यद्यपि ऋग्वेद भारतीय साहित्य और धर्म की प्राचीनतम कृति है तथापि 
बौद्धिक क्वास के स्पप्ट चिह्न उसमे उत्तरोत्तर बढते ही नजर आते है ।” आगे चल- 
कर वह उनके कर्मकाण्ड-परक मन्त्रों, विनियोगपरक यजुपो, घर के बाहर खुली 
जमीन पर यज्ञ मे रत जड पुरोहितो के बीच मे ही कुशाओ की छाया मे जल रही 
यज्ञवक्तियो का चित्र खोचता है और कहता है कि “इन जगली पुरोहितो के. देवता 
भी जंगली ही थे जिनका काम, जब चाहा, घोडो और रथो पर आसमान 
चीरते हुए थोडी-सी पुरोडाश, थोडा-सा मक्वन, एक मास का टुकडा ओर एक 
प्याह्ी सोम के लिए--दौडते चले आने के अतिरिक्त और कुछ नहीं द्वोता था : 
और इसी को वंदिक ऋषि देवताओं की परात्पर शक्ति का भ्रमाण समझते 
है !' ऋग्वेद के ये मिरासी, पुरानी लीक पर चलते हुए, गीत पर गीत बनाते और 
सोस-याग के समय अपने देवता की खुशामद करते आप ये है आप वो है, बढा- 
चढा के नई-से-नई अतिशयोक्तिया पेश करते--जिसमे सत्य का अश जरा भी न 
होता ! जिन पुरोहितो का सम्पर्क ही लोक-जीवन से न हो उनकी कविता में भी 
लौकिकता अथवा सच्चाई कंसे आ सकती है ?” 95 
हमारे विचार मे ये दोनो ही मत सच्चाई के परस्पर-विरोधी छोरो पर है। 
ऋग्वेद का अर्थ करते-समय हमे सह स्मरण रखना चाहिए कि ऋग्वेद में पूर्वतर' 
तथा परतर' अश मिश्रित है। जिस प्रकार कि सहिता के सूक्‍त भिन्न-भिन्न समयो 
की रचनाए है, उसी प्रकार सूक्‍तो के विभिन्न मन्त्र भी एक ही समय पर नद्वी लिखे 
गए थे। इसमें कुछ सन्देह नही कि इन सूक्‍तो की प्रचुर सख्या का वैदिक यज्ञ-याग 
से कुछ सम्बन्ध नहीं है--उनमे सचमुच उस प्राचीन युग की घामिक्‌ भावना अब 
भी-प्राणवती है, स्‍्पन्द्- है ?' और, यद्यपि इनमे से अधिकाश सूकक्‍तों का प्रयोग 


५६... 'पूबंतरं और 'परतर' अंश--इण्डो-यूरोपियन दृष्टि से महत्त्व 


सदियों से विनियोग-परक होता भी रहा, किन्तु इसी से इसके अर्थ यह नहीं हो जाते 
कि थे मल मे इसी अभिप्राय से रे गए थे। सच्चाई शायद कुछ ओर ही है, 
क्योंकि--ऋग्वेद का एक पर्याप्त बडा भाग शुरू से ही यज्ञपरक रहा है; उसका कोई 
और, शायद, तब भी प्रयोग था ही नही। सो, कम-से-कम इन अञजो की तो पुरोहित 
लोग जोड-तोड सकते ही ये । हम तो ब्हिटती'' की यद् उक्ति अतिशयोक्ति लगती 
है कि वेदों को भारतीय साहित्य का अग॒ न मान कर एक इण्डो-यूरोपियन ग्रन्थ 
मानना युक्त॒तर प्रतीत होता है । इसी प्रकार पिशल, गेल्डनर तथा बित्सन का 
यह कहना कि ऋग्वेद के समय में भारतीय सस्कृति प्राय उतनी ही विकसित हो 
चुकी थी जितने कि प्रामाणिक रूप मे हम सिकन्दर के आक्रमण के समय उसे जानते 
आ रहे है-- (पिशल का यह मत) हमे जचा नही ।" 
हो सकता है कि ऋग्वेदीय सूक्‍ती मे तथा शेय भारतीय साहित्य मे इतना महान 
अन्तर न हो जितना कि अन्वेषको ने कल्पित कर लिया है, फिर भी--अन्तर है 
अवश्य |” इस भेद को हम भावा, सास्क्ृतिक परिस्थिति, धर्म-बुद्धि के विकाम 
आदि की युक्ति से परख सकते है। खेर, जो कुछ हम निश्चय से कह सकते है वह सिर्फ 
इलना ही है कि कवित्व की दृष्टि से ऋग्वेद के इत झूक्‍्तों का मूल्य कुछ भी हो, 
भारतीय धर्म के प्राचीन. जृदय एवं विकास को जाजने-के लिए तथा इण्डोज्यूरोपियन 
जातियो के गाथा-विज्ञान को समझते के लिए और विश्व-भर के. “ऋण तिद्दाप्चिक मन 
को. हृदंगत करने -के लिए ऋग्वेद के इन गीतों से बढ कर और कोई प्रमाण-म्रन्य 
, हमारे पास अभी तक नहीं है । 
एक ही शब्द मे इस बात को हम यूं कह सकते है कि इन सूक्‍तो का मल्य, हमारी 
दुष्टि मे, इस लिए है कि इनमें अभी देवगाथाओ का निर्माण ही हो। रहा है--दिव- 
ताओ के नपथ्य, वीमे-धीम खुल रहे है . सचम्‌च" कभी-कभी तो ऐसा प्रतीत होने 
लगता है जमे ये देवता हमारी आखो के सामने देवत्व प्राप्त कर रहे हो ! इन यूक्‍्तो 
के, उद्गार सूर्य, चन्द्र, अग्ति, दो, मरुत , आप , उषा, पृथ्वी, आदि देवी-देवताओं 
के प्रति नही हैं, अपितु दिन मे दमकता सूर्य, रात के आसमान में चमकता चांद, 
रसोई से जलती आग--या किर अग्निकुष्ड से निकलती ज्वाला या काले बादल मे 
से फूट-निकर्ला विद्यत्‌-रेखा, निस्तब्ध आकाश, तारकित निश्ञा, गडगडाते तूफान, 
स्वच्छन्द बहती नदिया, वर्षा की फूहार, ताजी-ताजी उषा और पुष्पो, फलो से भरी 
यह फंछी पृथ्वी--प्रहृति के ये रूप है जो इन सूक्तों में स्तुति, उपासना, प्रार्थना का 
जेमे स्वथ विषय बन आते हे। बहुत घीमे-धीम, शायद युगान्तर मे, प्रकृति के आगन 
मे हो रही ये लीछाए सू्रे, सोम, अग्नि, दी , मरुत', वायु , आप , उषा, पृथ्वी के रूप 
में देवी बन गई , किन्तु फिर भो उनका मूल (प्राकृतिक) रूप स्वेथा प्रच्छन्न नही 
हो सका। सा, इस विषय पर वंमत्य का किचित्‌ भी अवकाश सही हो सकता कि 


“ पकृतिक तेस्‍्थों का ऋसिक विंबो-भाष --अस्पष्ट 'पाइर्य' ५७ 
| वैदिक गायाओ के मुख्य देवी-देवता इन प्राकृतिक शक्तियों के ही 'मूर्त-करण हैं । 
| गायाओ के आधार पर तुछवात््मक-अन्क्फ्न-ने-कितने ही देवताओ का वास्तविक 
स्वरूप स्पष्ट कर दिया-है--जब-कि--कह--भी--सच - है कि उनके मूल नाम-धाम 
मे व्युत्पत्ति की वही स्पष्टता नही थी। इन पुराण देवों मे--जिनकी मल प्रकृति 
कुछ अशो मे रूप्त हो चुकी है किन्तु सुकतों मे जिनकी प्रशशा का आधार उनकी 
महिमा, उनकी उदात्तता, उनके अद्भात कृत्यों को कहा गया है--इख 2 
मित्र,,अव्सिलि।-बिघ्णू;-उप+--अधिवनौ,--रुद्द-और-पर्जन्य-के गीत वेद में जहा-तह 
बिखरे पड़ है: शुरू-शुरू में इनके नाम-धाम, और इनकी प्रकृति प्राकृतिक ही थी 


यही नहीं; इन प्राकृतिक देवों के पाहर्व, अग भी, विश्विष्ट क्रिया-क॒लाप भी 
चलकर स्वथ देवता के नाम बन गए, नए देवता ही बन गए | -- स प्रकार सविता 
(प्रेरक, सजीवन ) और विवस्वान्‌ (उज्ज्वल ), जो सूर्य के ही दो विशेषण थे, क्रमश 
दो पृथक्‌ देवता ही बन गए। विभिन्न जातियों तथा युगो के देवता बंदिक यूगीन 
भारतीयों के विकसमान देव-बाहुल्‍य का ही एक चित्र हे जिसमे मित्र, विष्णु, और 
पूपा भी कभी सूर्यदेव के अनन्य रूप ही थे । पूषा, सम्भवत , शुरू मे गडरियो, ग्वालो 
का सूरज था, किन्तु वे दिक देवता-वाद मे,आ गे चलकर वह यात्रियों का तथा यात्रा का 
स्वतन्त्र देवता बन गया--जिसका काम था सुसाफिरों और पशुओ को रास्ते पर 
रखना, उनको भटकने न देता । मित्र ही अवस्ता का मिथ है, और इससे यह सिद्ध 
होतय- है कि मित्र इण्डो-ईरानी युग का एक प्राचीन देवता है जबकि ईरानी ओर 
भारतीय अभी अलग नही हुए थे। किन्तु सभी देवताओ के मूल प्राकृतिक रूप को 
समझ सकता इत्तना आसान नही. है ।. अभी तो इन्द्र, वरुण, रुद्र, आदिति, अव्विनौ: 
आदि--वेद के प्रमुख देववाओ--के सम्बन्ध में भरी पर्याप्त मतभेद है। एक सम्प्रदाय के 
अनुसार इन्द्र तूफान का देवता है और दूसरे के अनुसार बह सूर्य का ही एक प्राचीन 
रूप है। एक के विचार मे वरुण आकाश का देवता है तो दूसर के विचार मे चन्द्रमा' 
है। रुद्र--जो मरुत का पिता होते के नाते, स्वय एक तूफानी देवता है--ओन्‍ल्डन- 
बर्ग के अनुसार पर्वत तया अरण्य का अधिष्ठाता है जो हिलिब्राण्ड्‌्ट के अनुसार 
उष्णकटि-प्रदेशीय जलवायु की विभीषिकाओ का देव है। अदिति एक परस्परा में 
आकाश की उन्म॒कतता है तो दूसरी में पृथ्वी की निरन्त पृथ॒ता। अद्विनी का सम्बन्ध 
ग्रीक दिओस्क्रि के साथ जोड़ा जाता है और जम॑न तथा लंटिक गाथाओ मे भी 
उनका पुनर्जन्म' हम पाते है, किन्तु यास्क तथा अन्य प्राचोत भाष्यकारों के समय 
तक पहुचते-पहुचते वे एक समस्या बन चुके थे । दिन-रात, पृथ्वी ओर आकाश 
उषा और सब्ध्या, सूर्थ और चन्द्रमा, सान्ध्य तया प्रभातिक नक्षत्र अथवा याभिनी 
नक्षत्र-युगल---कितनी ही सम्मावनाए इनके विधय मे प्रस्तुत की गई है।“ कुछ तो. 
आज गाथाविदों मे प्राय., इस सम्बन्ध मे ऐकमत्य ही है कि वेदिक देवताओं का उद्भव 


६० 'देबो दानात'---वरुण (को दण्ड-शक्ति) 


और शायद वैदिक देवों में वरुण ही अकेला एसा देवता है जो मनुष्यों से कुछ ऊपर 
ही रहता है---और बेदिक कवि उसके निकट भय से कापता हुआ, और श्रद्धा से 
विनम्न हो कर ही, पहुचता है। वेदिक देवों मे एक बहुण ही है जो मनुष्यों के धर्म-कर्म 
का ख्याल रखता हैं और पापियो को दण्ड भि-देला है। इसीलिए वेदिक कवि पश्चा- 
सा से प्रेरित होकर वरुण के संमृख अपने पापों के लछिए क्षमा मागने आता है। 
बाड़ुब्रक-के स्पम्‌-ज' को कुछ तुझुवा केवल इन्ही वरुम मोते के-सफ्थ ही झो सकती है। 
ऋग्वेद ५ ८५ का उद्धरण यहा अप्रासयिक न होगा -- 

आओ-- 

हम वरुण के गीत गाएं, 

सम्राट वरुण की स्तुति गाएं 

--वरु ण, जो पृथ्वी को सूर्य के लिए एक स॒गचर्म को तरह बिछा देता है : 

बुक्षों को चोटियों पर वामु का यह साम्राज्य उसी का हे, 

गौओं सें दूध और घोड़ों में गति उसो ने भरी है, 

हृदय में अनुभूति, समुद्र में बडब्ानल, और बादलों में बिजली, 

आकाश में सु ओर पव॑नों पर हरियाली और सोम 

--सब वरुण को हो देन हे । 

वरुण ही जसे एक भारी महक को नीचे को ओर खोल देता हूं 

और पृथ्वी, अन्तरिक्ष, पाताल सब पानी से भर जाते हें, 

पृथ्वी धन-धान्य से पूरित हो जाती हैँ । 

घरतो और आसमान, रगरग में भोग जाते हूं, 

पर्वत, सानो, 

बादलो से ढक जाते हे ओर वीर” 

शक्ति से भरे-पुरे उन बादलों को पुथ्वी की ओर छोड़ देते हे।' 

वरुण ही वह अज़ूत शक्तिशाली अमर सम्राट है जो 

दूर आकाश में बंठा हुआ 

सूर्य की परिक्रप्ता द्वारा पुथ्दी को जसे माप रहा है ! 

बहण को राह में कभी कोई बाधा नहों आई; 

यह उसकी जादू-भरी शक्षित हो हे जो 

वर्षा को धाराओं को नदियों में 

और नदियों को सप्ुत्ं मे--परिणत कर देती है । 

और, हे परमदेव, 

यदि हमने किसी अपने प्रेमी, भाई, मित्र और साथी का कभी कुछ बुरा किया हो, 

अपने-पराए किसी का कमी बुरा सोचा हो, 


एक जलोदर-पीडित की प्रार्थना ६१ 


तो, हे वरुण--- 

हमें उस पाप-बृत्ति से मुक्त करा दो । 

और यविं कभी जुआरी बन कर हमने किसी से धोखा किया हो, 

कभो धोखे में आए हों, 

जानबूझ कर या अचेते में कोई पाप किया हो 

--तो, है देवाधिदेव, 

हमें इन शुद्भुलाओं से सुक्‍्त कराओ,. . . 

हमें अपना बना हो । 

ऋग्वेद मे भी वरुण, जमे अर्वाचीन भारतीय गाथाओं मे, समुद्र का और 
जल का देवता भी बन चुका है, और इसलिए वह पापियों को जलोदर से पीडित 
भी कर सकता है। एसे एक जलोदर पीडित की प्रार्थना ऋग्वेद ७ ८९ में इस प्रकार 
अकित है “-- 

हे वरुण, 

मुझ्त इस मिट॒टी-के-घरोंदे से बन्द न करो, 

--मुश्न पर कृपा करो | 

ए बिजली बरपान वाले, जब मे हवा से भरे एक फूकने की तरह 

कांप, 

--तो मुन्त पर कृपा करो। 

हे शक्षिति-सम्राट, 

जब में, दुबंल मनुष्य, कभो फिसलू 

>-तो मुझ पर कृपा करना। 

तेरा यह स्तोता जल के प्रवाह से खड़ा भो प्यासा हूँ 

--उस पर कृपा कर । 

जब भी कभी हम दुर्बल सनुष्य 

(तेरे नियमों का उल्लंघन करते हुए) 

तेरे देव-दूतों के प्रति कुछ गुनाह करते हूँ 

---तो हे वेब, हम पर कृपा करना, हमें क्षमा कर देना । 

किन्तु इन्द्र की स्तुतियों मे कुछ और ही स्वर है । इन्द्र ज॑मे वेदिकयुगीन 
भारतीयों का राष्ट्रीय देवता है, जन-गण-मन का अधिनायक है और--क्योकि वह 
संघर्ष का युग था---इनद्व रग-रग मे जैसे एक युद्ध का देवता बन कर ही सामने आता 
है। फिर-फिर, कितने ही स्थलो पर, इन्द्र की प्रचण्ड शक्ति और युड्धवृत्ति के गीत 
गाए गए है। इन्द्र की असुरो पर विजय की, और बिजली की, प्रशसा मे कवि की 
प्रतिभा चमक उठती है। असुरो के साथ युद्धो में सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण शायद 


६२ ब॒त्र-हत्‌ इस्द् 


इन्द्र और वृत्र में हुई कभी न समाप्त होने वाली मुठभेडें हैं। इन्द्र का एक नाम 
बृत्रहन्‌ है और इसी रूप मे उसकी और उसके कुलिश की स्तुतियां बेद में स्थान- 
स्थान पर मिलती है। वृत्र' को वेदों मे एक अजगर के रूप में दानवी शक्ति का 
अवतार बना कर सामने लाया गयः है जो, नदियों को पर्वतों मे बन्द करके, पृथ्वी 
को मुसीबत में डाल देता है। (/वृत्र' का शब्दार्थ भी सम्भवत., अड़ेचन अथवा 
बाघा ही है।) इन्द्र इन नदियों की मुक्ति के लिए उत्सुक है । सोम-पान करके 
उसमे नृतन साहस, नया बल जाग उठता है--तत्क्षण वह युद्ध भूमि की ओर दौडता 
है और वृत्र को मार गिराता है और--ठो, वृत्र की मृत-देह पर कूदती-उछलती 
पानी की घाराए फूट कर आगे को ओर, सभी ओर, निकल पडती है। इन्द्र 
के इस महान्‌ कृत्य का चित्र ऋग्वेद १ ३२ मे खूब प्रतिमूर्त हुआ है -- 

कवि इन्द्र के अद्भुत कृत्यों को गाने चला हू: 

इन्त्र का वह प्रयम कृत्य 

जब कि, वजन हाथ में ले, 

उसने अजगर को सार गिराया था, 

नदियों को मुक्ति दिला दी थी, 

और ऊंचे, अभेद्य पव॑तों में कितने ही दर बना डाले थे, . . 

आुत्र तब पर्वत की चोटी पर मस्ती में सो रहा था 

--जब इन्त ने उसका काम तमास कर दिया। 

यह शूं-शां करता, धरती पर तबाही वरसाता व्यय 

इन्द्र के लिए त्वष्टा ने घड़ा हें । 

लो, देखो-- 

रभातो मौओं को तरह जल को धाराएं 

किस तेजी के साथ समुद्र को ओर बढ़ी जा रहो हे ! 

इसमें कोई सन्देह नहीं कि इन्द्र-वृत्र के इन युद्धों मे कोई बड़ी आक्ृतिक घटना 
ही निबद्ध है। वुत्र को मृत्यु पर धरतो-आकाश काप उठते है। बुत्र की हत्या, एक 
ही बार नही, कितनी ही बार होती है, और इन सूक्‍तो मे इन्द्र को, भविष्य में भी, वृत्र 
को मारने ओर नदियों का मुक्त कराने के लिए आमन्त्रित किया गया है। वेद के 
प्राचीन भाष्यकार हमे बतछाते है कि इन्द्र बिजली औएर तुफएन का देवता है, और 
यह भी बतलाल है कि नदियों को जठ मे डालकर रखन वाले ये पव॑त, और कुछ नही, 
बडे-बड़े बादल है, और यह भी कि वृत्र दुर्मिक्ष का अधिष्ठाता देत्य है। यूरोप के प्रायः 
सभी तुलनात्मक गाथाशास्त्री इन्द्र-वृत्र की कहानी के इस आख्यान से सहमत है, 
क्योंकि इण्डो-यूरोपियन प्रागेतिहासिक युग मे 'थुनार' भी एक वजाजन्सा हथौड़ा 
(स्जेलनीर) लेकर बिजली और तूफान के अधिष्ठाता रूव मे उधर मिलता भी है। 


यह 'बृत्र' कौन है ?--राष्ट्र-अधिनायक और देवराट इन्ध्र ६३ 


तथापि, हिलिब्राण्डट ने यह सिद्ध करने की कोशिश की है कि वृत्र, मंघ तथा 
दु्भिक्ष का अधिष्ठाता न हो कर, एक शीत-दानव है, जिसकी शक्ति को (सूर्य के रूप 
में अवतरित हो) इन्द्र नष्ट-अ्रष्ट कर देता है; इन्द्र के हाथों मुक्ति पाने वाली ये 
आप: वर्षा की धाराए नही है, अपितु--उत्तर-पश्चिमी भारत की नदिया हैजो 
सर्दियों में सूत जाती है और, जब सूरज की गर्मी से हिमालय कौ बरफ के तोदे 
पिघल जाते है, फिर से भर जाती है। 

कुछ हो इन्द्र तथा वृत्र का मूल प्राकृतिक रूप वंदिक कवियों के समुख स्पष्ट 
नही है। उनकी दृष्टि में यदि इन्द्र एक महान्‌ शक्तिशाली अधिदेव है तो बृत्र 
उतना ही भयानक एक दरत्य जिसे वे श्यामवर्ण आदिवासियों के रूप मे चलता- 
फिरता पाते है, ब्योकि--इन्द्र के ये युद्ध बेदो मे केवल वृत्र के साथ ही नही अग्यान्य 
दंत्यो के साथ भी होते है. (इन्द्र और बृत्र के) ये सम्राम जंसे आर्यो और अनारयों 
के बीच हुए युद्ध की ही एक प्रतिच्छाया हों। इन्द्र, सो, योद्धाओ का, वीरो का, 
देवता है और ऋग्वेद मे आई उसकी कम-से-कम २५० स्तुतियों मे यदि हम उसका 
कुछ सही, सजग रूप पा सकते है तो इसी एक युद्धप्रिय देवता के रूप मे ही। उसकी 
भुजाए लम्बी और शक्तिशाली है, अपने सुन्दर होठो से वह सोम के प्याले को एक 
ही घूट में खाली कर देता है, बड मज से चुस्की लेता है, और अपनी सफेद दाडी को 
सहलाता है, उसके बाल, उसकी सार्र। दक्‍लोसूरत--सुनहरी है; वह एक खासा 
लम्बा चोडा बृहत्काय प्राणी है जो पृथ्वी और आकाश की सीमा मे बधा नहीं रह 
सकता , शबित और बल्ठ में न कोई देव उसका मुकाबिला कर सकता है,और न-ही कोई 
मन॒प्य। एक बार उसने दोनो छोको को अपनी मृटठी मे घर दबाया भी था। उसका 
एक धिय विद्यप्ण है वृध' अर्थात्‌--बेल की ताकत वाला । जैसी ही उसकी शक्ति है, 
वेसी ही उसकी सोम-पान की आदत है (जिसका कोई हिसाब नही, और जिस पर 
इन गीतों में कितनी ही बार फबकिया भी कसी गई है) | वृत्र को मारने के बाद 
तो, कहते है, वह सोम के तीन टेक' ही चढा गया था और एक बार और (किसी और 
अवसर पर ) इसका भी दस-गृना वह एक घूट मे ही पी गया ! पंदा होते ही-- 
ओर उसका जन्म भी कोई मामूछी घटना नहीं थी (क्योकि मा के पेट से ही उसने 
बोलना शुरू वर दिया था “में इस बीहई रास्ते से नही निकर्लंगा, मे उधर से अपना 
रास्ता आप बनाऊगा” ४ १८ ६२३, पंदा होते ही-वह प्याले के प्याले साफ कर गया 
था। ऋग्वेद १० ११९ में कवि ने उसे एक शराबी की तरह पेश किया है जो अपने से 
ही बात करता जाता है--नही भाई ! में तो यूं करूंगा, नहीं, इस तरह नहीं'', 
“मरी जहा मर्जी आएगी, इधर उधर, कही भी, जैसा जी मे आएगा, धरती को उठाके 
--फरेंक दूंगा ! ” और हर एक पद्म का अन्त होता है, बात कया है ?---क्या सोम मुझे 
तो नहीं चढ़ गया ?” 


दढ छलांग लिव द किंग ! 


एक युद्धप्रिय संग्राम-बिजेता ही सचम्‌च आर्यो का राष्ट्रीय-देव बन सकता 
था, देवाधिदेव बन सकता था। यद्यपि ऋग्वेद मे स्तुति करते-करते हर देवता को 
श्रेष्ठ और प्रथम कहा गया है--जिस प्रकार कि कवि लोग आम तौर पर अपने 
टटपूंजिया राजा की चापलूसी मे पुल बाधते कभी थकते नही (जैसे वह विश्व- 
सम्राट्‌ ही हो )--इन्द्र की स्थिति वेद मे, (जिस प्रकार कि यूनानी आलिम्पस पर 
जिउस की थी) एक देवराट्‌ की ही है। ऋग्वेद २ १२ मे इन्द्र का एक गीत इस 
प्रकार है -- 


जो, पंदा होते ही, सब देवताओं को बुद्धि और बल में मात दे गया; 
जिसकी प्रभुता और पौरुष के सम्मुख दोनों लोक यरति हे : 
--वही हमारा इच्ध है 

जिसने कांपती घरती को थास लिया, 

जिसने पर्वतों को स्थिर कर दिया, 

जिसने अन्तरिक्ष की अनन्त 

रिक्‍तता को यूं ही माप डाला, 

जिसने आसमान को गिरने से रोक दिया,. . . 

--हमारा इन्द्र तो वो हूँ ॥ 


वृत्र को सार कर जिसने सात सिन्धुओं को मुक्त करा दिया, 
बल को गुफा में से जो गौओं को बाहर निकाल लाया, 

दो बे जान पत्थरो को रगड़ कर जो आग पंदा कर सकता हूं, 
जो युद्ध में सदा विजयी ही हुआ हू,. . . 

->हैभारा इन्द्र तो वो हे ॥ 


जिसने धरती की हर चीज को अस्त व्यस्त कर दिया, 

जिसने दास लोगों को घुटनों पर रा झुकाया, तहस-नहस कर दिया, 
जो अपने शन्नु की सम्पत्ति पर हमेशा एसे हाबो हो जाता हूँ 

जंसे कोई जुआरी हर्त लगा कर... , 

-हमारा इन्द्र तो वो हूँ ॥ 

ऐसे महान्‌ और भयावह नेता के बारे में भी छोग पूछते हे-- 
“आखिर वो हू कहां ?” 

और कई तो यहां तक कह डालते हैँ कि-- 

“इन्द्र कोई हूँ ही नहीं ।” 

भाहयो ! उससे शत्रुता मोल न लो; अस्यथा-- 


(किन्तु नास्तिकों को कौन मनाये ? ) ध्प 


तुम्हारी सम्पत्ति दिनों-दिन क्षोण ही होती जाएगी, 
उसमे विश्वास रखो, 
नहीं तो उससे बुरा कोई न होगा ॥ 


बह हर गरीब-अमीर (स्तोता) को सुनता हें, 

मुसीबत में पड़े पुरोहित का भी उसे ध्यान हें, 

जो उसके लिए सोमरस तेयार करता हँ---उसका ध्यान तो आते ही-- 
उसके होंठ चसक उठते हे ॥॥ 


ये सब घोड़े और रथ, 

ये प्राम ओर ग्रामीणों का यह पशु-धन, 
यह सूर्य ओर यह सुहावनों सुबह, 
ये गहरी नदियां 

--सब इन्द्र के अनुशासन में है ॥ 


जहां भी कहीं सेनाएं, युद्ध के लिए, परस्पर संम्‌ख होती हें 

--इधर या उधर-- 

दोनो के महारथोी एक इन्द्र का ही, सहायता फे लिए, आह्वान करते हूँ । 
उसके बिना कोई विजय असम्भव हूं, 

एक उसी की ही अपेक्षा हर योद्धा को सदा बनी रहती हूं; 

शत्रु कितना भी बड़ा क्यो न हो, बढ़-चढ़ कर क्‍यों न आया हो 
--इन्‍्द्र उसे क्षण में चर कर सकता हुँ ॥ 


जो एक ही तोर से बड़-से-बड़े पापियों को एक दस खत्म कर सकता हूँ, 
(भले ही वे लाखों क्‍यों न हो), 

जिस पर दुशसन के गरूर का तनिक भी असर नहों पड़ सकता .. 
--हमारा इन्द्र वही हूं 

हमारा इन्द्र देत्य-विजयों हे, बानव-जयी है ॥॥ 


हां, यह वही इन्द्र हें जिसने शम्बर को--- 

खालोस साल बाव--हूढ कर, 

कभो उसकी गुफा से बाहर खोंच निकाला यथा, 

हां, यह वही इन्द्र हें जिसके हाथों वत्च का बिनाद्ा 
बस---देख ते ही बनता था ॥ 


६६ गृहस्थ का देवता : अग्नि 


ये सात रघ्मियां हो उसको सात वाक्तिमां हे, 
उसकी ताकत एक मस्‍्ताये बेल की ताकत हें, 
सात रश्ष्मियां और सातों नदियां एक साथ ही बह निकलो थीं. . ., 


बज्य हाथ में लेकर उसने स्वर्ग को ओर उड़ते रोहिण को 
कभी सबक सिखाया था,. . . 


धरती और आकाश उसके आगे सीस नबाते हे, 
पहाड़ उसके सामने टिक नहीं पाते, 

इधर सोम हो, हाथ मे बिजलों हो,. . 
--वह पज्म-बाहु इन्द्र ही हमारा इन्द्र हे ॥ 


सोम का रस निकालने वाले, 

ओर यज्ञों में पुरोडाश की हवि दे कर उसके गीत गाने वाले. . 
जो भी सच्चे हृवम से इन्द्र की ओर उन्मुख होते हे, उनकी 
“-कामनापूर्ति में इन्द्र कभी पीछे नहीं हटता ॥ 


हे इन्द्र, जो तू पुरोडाश देने वाले का, 
और सोम रस निकालने वाले का--घर भर देता है, 
--कक्‍्या तू मेरे घर को भी वीर पुत्रो से, बीर गाथाओ से, नहों भूर देगा ? 


वरुण और इन्द्र की बंदिक स्तुतियों मे करुणा है, प्रवाह है, उद्वलता है। अग्नि 
की स्तुतियों मे जैसे मनष्य के प्रेमाविल हृदय की कामछ वृत्ति है । ऋग्वेद मे 
अग्नि के दो रूप मिलते है--एक यज्ञ की अग्नि, दूसरी गृहस्थ की अग्नि : दोनों ही 
रूपों मे अग्नि मर्त्यों का मित्र है। वह देवदूत है और कवि के साथ उसका एक- 
हुृदयता का जैसे कोई अवष्य नाता-सा है। बेदिक कवि जब अग्नि से प्रार्थना करता 
है तो यही समझता है कि अग्नि उसका पिता है, वह अग्नि का पुत्र है, सो-- 
उसका देवता उसकी इच्छा पूर्ण करेगा ही | इन्द्र क्षत्रिय-योद्धाओं का देवता है तो 
अग्नि इन्सान का गुह-देवता है जो उसके बाल-बच्चो की, गृहस्थ की, देखभाल करता 
है । अग्नि वेद मे प्राय गृहपति, घर-घर आया अतिथि--ओर अतिथियो मे भी प्रथम 
अतिथि---है । अग्नि एक अमर है जो हम मर्त्यों मे आ बसा है। हमारे घर की, 
हमारे वश की सारी समृद्धि अग्नि के हाथो में है। बडे पुराने समय से जब नई बहू घर 
में आती है उसमे इसी पवित्र गृहमंब्राग्ति की परिक्रमा कराई जाती है। शायद 
इसीलिए ऋग्वेद १ ६६ ८ में अग्नि को कन्‍्याओ का प्रेमी, और विवाहिताओं 
का पति कहा गया है, इसके अतिरिक्त, विवाह-सस्कार में भी अग्नि का एक 


काव्य और गाथा के 'क्षित्रिअ' पर दर 


सम्बोधन पति: कनीयान्‌'---है, ओर वहा यह भी लिखा है कि वर वधू को अग्नि 
से एक प्रसाद के रूप मे ही पाता है ! विवाह हो, बच्चों का जन्म हो, या घर मे कोई 
और खुशी आए---बडी सीधी-सादी भाषा मे अग्नि की स्वुति होती है। विवाह- 
मण्डप में बहू की ओर से कहलाया जाता है हे अग्निदेव, तुम्ही तो हमारे घर के 
मालिक हो, तुम ही इसकी रखवाली करना । जब वर आज इसका हाथ पकड कर 
अपने घर ले जाएगा, तुम्ही इसके गर्भ को सफल करना कि वह जीते-जाते बच्चो की 
मा बने, अपने बच्चों को हसता-कुदता देखे और यह इसका वर भी इसके बच्चो 
की बडी उम्र तक खुशहाली देख सके |” यज्ञ-बक्लि के रूप मे अग्नि देवी और 
मर्त्यों के बीच एक माध्यम है जो हमारी आहुति देवताओं तक पहुचाता है कि ये 
उसका भोग कर सके और, कभी-कभी तो, स्वयं देवताओं को ही यज्ञमण्डप में 
भी ले आता है। शायद इसीलिए वेदों में उसमे ब्रह्मा, पुरोहित, बेघा, होता, तथा 
ऋत्विक भी कहा गया है। गाथाश तथा काव्यकला के मूल 'समन्‍्वय' को, विशेषतः 
अग्निपरक स्तुतियों में, पृथफ्‌ कर सकता प्राय असम्भव है। घी की आहुतियो पर 
आहु तिया डाल कर यज्ञाग्नि की ज्वाला को प्रज्ज्यलित रखा गया, और कवि कहता 
है---'अग्नि का मुख दमकता है, उसकी पीठ चमकती है, ओर उसके बालो से घी 
की धाराए बहती है ! और जब अग्नि को ज्वालामय केजों वाला, लाल दाढी वाला, 
और तेज जबडो और सुनहरी दातों वाला कह कर वेदों मे पुकारा जाता है, या फिर 
उसकी ज्वालाओं को अग्निजिद्दा कहा जाता है और उसके चारो तरफ फैलछती 
रोशनी को देख कर भ्रम हो जाता है कि उसकी आखे चार है या हजार--सारा 
बर्गन काव्यमय भी प्रतीत होता है, गाधामय भी । अग्नि की तडक-भडक को बेल 
की चिवाड से उपमा दी गई है, यही नहीं, उसे बंठ तक कहा गया है, उसकी उठती 
ज्वालाए कवि की दृष्टि में किमी महापत्रु के सहख्र श्रग है जिन्हें गुस्से में आग- 
बबूला हा कर वह तेज कर रहा है ! इसी प्रकार, कितनी ही बार, अन्यत्र, अग्नि 
की खुशी मे हिनहिनाले एक घोड़े के रूप में वणत किया गया है। ये ज्वालाए 
क्या है ?--घोड़ का जोश से आकर ऊवम मचाना ही तो है , गाथाओ में सर्वत्र और, 
सो, धर्मकृत्यों मे भी अग्नि का अश्व से निकट सम्बन्ध रहा है। किन्तु जब अग्नि 
को एक पक्षी के रूप में, एक बाज के रूप मे, प्रस्तुत किया जाता है--जो जमीन 
और आसमान के बीच मे इवर से उपर ओर उधर से इबर उडता है, जरा आराम 
नही लछेता--नब हमे सन्देह होते लगता है फि कही यह आसमान से गिरती बिजली 
लो नहीं ? इन रूपों से एक बिल्कुल पृथक रूप अग्नि का ओर भी है जब ऋग्वेद 
१ १४३ ५ में ऋषि कहता है कि “अग्नि बनो को हृडप जाता है, उन्हें चचा-चबा कर 
चकना-चूर कर देता है--तरस ही जसे कोई नृश्स क्षत्रिय अपन शत्रु का कुछ 
बाकी न रहन दे।” ऋग्वेद १ ६५ ८ में पुनः कहा है कि हवा चलती है, आग 


६८ 'धजिय जीवम' का प्रतोक 


जगल के एक सिरे से दूसरे सिर तक छा जाती है, और अग्नि पृथ्वी के इन केशो को 
आन की आन में काट डालता है। 


सचमुच, यदि इन अग्नि-गाथाओ का विब्लेषण किया जाए, तो इनका स्पष्ट 
उद्धूव कवियों के इन्ही रूपको तथा अन्य अलकारो में हम पाएगे। वेदों में अग्नि 
के तीन जन्मों अपिवा जन्मस्थानों की कथा मिलती है आकाश मे सूर्य के रूप 
मे, पृथ्वी पर मत्यों द्वारा दो अर्राणयों की रगड से निकली आग के रूप मे, और 
जल मे बिजली के रूप मे (अग्नि विय्मान है) । अरणियों मे से जब आग फूटती 
है तो कवि कहता है 'ज॑से बच्चा पंदा होते ही अपनी दोनी माताओं को खा जाए 
(ऋग्वेद, १० ७९ ४ ) ! एक ओर स्थान (१ ९५ २) पर अग्नि कौ त्वष्टा 
के रूप मे स्तुति करते हुए कहा है कि दस कुमारियो की कोख से बह जन्मता है। 
ये दस कुमारिया, और कोई नही, हमारी दस अगुलिया ही है जो कभी नही थकती , 
और, क्योंकि यज्ञाग्नि को हमेशा दो अरणिथा रगड कर ही उत्पन्न किया जाता था--- 
इसलिए, सम्पूर्ण ऋग्वेद मे अग्नि की शवसों न पाद' (शक्ति का पुत्र) कहा जाता है। 


यज्ञकाण्ड मे अग्नि का यह महत्त्व होने से ऋग्वेद के अधिकाश सूक्तो में अग्नि 
की हो चर्चा है। अग्नि-परक इन दो सौ के लगमग गीतो को हम यजगीत कह सकते 
है (जिनमे अधिकाश रचे भी यज्ञ के प्रमग में ही गए थे) । इन गीतो में बड़ी सीबी- 
सादी प्रार्थनाए है। हो सकता है वे भी पुरोहितो की ही रचनाएं हो, किन्तु-- 
कवित्व इनमे हो सकता है, स्पष्ट है। ऋग्वेद का प्रथम सूक्‍कत (१ १) इस प्रकार 


है -- 


ओऔरों के देवता कितने ही हों, 

मेरा देवता तो बस एक अग्नि ही हे । 

बही मेरा पुरोहित, ऋत्विक , होता, उद्गाता-सब कुछ--हें । 
यह सब उसी का प्रसाद हे कि मेरा घर भरा-पुरा है । 


अग्नि की पूजा लोग पहले भो करते थे, 
आज भी करते हे, और आगे भी करते रहेंगे । 
अग्नि हो हम सनुष्यों के लिए देव-पथ का प्रदर्शक हे । 


यह धन-घान्य, यह सम्पत्ति, यह खुशहाली, 

यह बालको की चुलबुल से सजीव मेरा छोटा-सा परिवार, 
ओर यह मेरा यश्चय, नाम 

“सब छुछ अग्नि की देन हो तो हे । 


आंगिरस” अग्नि ६९ 


है अग्नि, 
तुम किस प्रकार-- 
यज्ञ भूसि को और यज्ञिप जोबन की अभिरक्षा कर के 


--देवोन्मुख हो जाते हो ? 

क्या अग्नि हमें बुला रहा है ? 

हां, एक वही तो अपना वचन पालना जानता हैं । 
सांच को आंच क्‍या ? वह लो-- 

अग्नि, देवताओ को अपने साथ ले, 

इधर हो चला आ रहा है ! 


अग्नि जो कुछ भी यज्ञ-शष के रूप में हमें देता हूं 

बह हमारा अंग बन जाता हे, 

हमारी जिन्दगी का अंग बन जाता है: 

--अग्नि अंगिरस' हे । 

ऐ मेरे जीवन के अंधियारे में उजियारों भर देने वाले ! 

मुझे तू अपना हो अंग बना ल-- 

मेरे सन, वचन, कर्म सब तेरी ज्वाल्ाओं में उज्ज्बल हो उठे: 


तू ही तो मेरा यज्ञपति हें, 

तू ही तो मेरे धरं-कर्म का 'वाली हूं, 
और तू ही तो मेरा गृहपति भी हे: 
+ यह घर ओर किसका हूँ ? 


अग्नि मेरा पिता हूँ, से उसका पुत्र हूं । 

ओऔर--पुत्र अपनी फरियाद और किससे कहेगा ? 

अग्नि की छत्र-छाया मेरे घर पर सदा बनी रहे । 

ऋग्वेद की कवित्वमयता मे सचम्‌च काव्य के कुछ अनमोल रत्न भी सचित 
है। सूर्य, पर्जन्य, मस्त , उषा के गीतो मे प्रकृति की सम्पूर्ण सुषमा पुष्पित हो उठी 
है, उदित हो उठी है, प्रवहमान हो उठी है। विशेषत उधा के गीतो में तो कवि के 
होठो पर सरस्वती नाचती प्रतीत होती है। उपा की सौम्य सुषमा सर्वया मृदुवर्णो 
में अकित हुई है। उषा की आखो मे उनन्‍्वंध है, यौवन का वह प्रथमोन्मेष जब जवानी 
अपने को कुछ जानने लगती है और मा उसे साज-सवार कर घर के बाहर आगन' 
में ले आती है ! बाहर प्रकृति रगस्थली बन जाती है ओर उधा का नृत्य आरम्भ 
होता है। उसके वे झीने वस्त्र आप से आप ख़िसकने लगते हैं और मर्त्प--क्ुुमारी 


७० उषा का प्रथम योवनोन्मेष 


के उस प्रथम वज्षोदय को देखकर--दग रह जाता है | प्राची के मच पर कुमारी का 
यह नृत्य सजियाली के कपडो में से जेते बाहर निकलता-सा हम रोज देखते है--जसे 
स्वर्ग के दरवाजों को खोल कर रोशनों और जवानी एकरूप हो कर बाहर निकल 
आए और बाला के मूकभाव मे, हमारे लिए भी, कुछ आमन्त्रण हो (ऋग्वेद 
५ ८० ५-६) [-- 


अंग-अंग से चंतरप उगलती सो, 

प्रकाश से नहाती सी-- 

बहू एकदस खड़ी हो गई 

-+कि हम मर्त्य स्वगं को इस पुतलो को क्षण भर देख सके 
-+और हमारे जोवन से सब अथकार, दब चछा जाए। 


स्वयं को पुतली, बह देखो--- 

मनृष्यो के सम्मुष आ कर 

अपना भस्तक झुका रहो है : 

और इथो रूप में बाला के मुग्ध सतीत्व को 
हम रोज देखते हं और, देख-देख, 

गीतों से मुखर हो उठने हें । 


ऋग्वेद ६ ६४ का कवि कहता है -- 


पे चमकीली उजलो उबाए 

जरू को तरंगो के समान शु त्र--उठती हूं, और 

दुनिया के सारे रास्ते चमक उठते हे, 

दुनिया की सारी सम्पत्ति को एकत्र पुंजित हम देख लेते हे ! 


किस प्रकार यह दिवस्‌-पुत्री, एक अज्ञात मित्र की भांति, 
अपना सर्वस्व हमारे सम्मुख उड़ल देती हूं, 
ओर वत्सल मां की भांति जसे दूध तक उंडेल देती है ? 


उधा एक गवालिन हे-- 
ये किरणे उसकी लाल-लाल गौएं हे 
और यह दूर चमकता सूर्थ मेरी गवालित का बालू-गोपाल है :... 


दुनिया का अधक्ार उसके शत्रुओं को, भानों, एक अक्षोहिगी हूं 
जिसे वह्‌ अपने तीर-कमान से आंख-मारने की देरो में खदेड़ मगातों हे! 


गवालिन की छाती ; पृथ्थी का अदृदय प्राण' बात ७१ 


किस प्रकार मेरी गवालिन 

पहाड़ों के दुर्ग रास्तों पर 

क्वती-फांवती चली जाती हूँ 

“सजीव और दुजंय: 

समुद्र उसके रास्ते को बाधा नहीं बन सकते । 
ओ गवालिन सेरो, इस घरतो को अपने 
(छातो में 'शान्त') दूध से उजला कर दे ! 


गोबूलि उबा को वेला' हँ-- 
हम नोंद से जागते है और उधर आकाश में उजियारी छाई होती है, 
गायों के रंभे नाद से पृथ्वी भर जाती हें, 


पक्षी घोंसलों से बाहर निकलते हे, 
और किसान 
कुछ पायेय ले कर खंतों की ओर निकल पड़ते हे,. . . 
तो कुछ ऐसे भी हे जो घर को रखवालो पर पीछे ही रह जाते हे-- 
इन्हें अपने लिए कुछ नहीं चाहिए-- 
--उथा ही इन्हें (अपना) सब कुछ दे देगी ! 
वात' परक एक सूक्‍त (ऋग्वेद १० १८८) इस प्रकार है --- 
सुना तुमने ?>--यह वात का रथ आ रहा हूं: 
यह बिजलो की कड़क और तेजी 
जो आसमान को अन्दर से भर देती हूं 
+घूल से धूसरित कर देती हे ! 
बात के झूड-फे-झुड जोश में आगे बढते हे 
--जसे ही जैसे औरत किसी मेले को ओर निकल पडी हों ! 
बात और वात के सेनिक--दोनों एक ही रथ पर सबार हू 
-“ओर यह रथ विद्वपति को जययात्रा का रथ हे। 


बात को--एक दिन के लिए भी, एक क्षण के लिए भी-- 
आराम हराम हे । 

जोवन में प्रथम उत्पत्ति प्राण की हुई थी, 

किन्तु प्राण को सित्रता जल से हो गई-- 

यह युगल हो तब से विद्व की सम्पूर्ण गतिविधि को संभाले हे । 
किन्तु प्रवम-जा; ट्ृत्त विश्वपति का जन्म कहां हुआ था ? 


२ देवताओं को धशभूमि मे आमन्त्रण 


देवों के ओवन का आधार भी प्राण ही है-- 

यही प्राण जो पृथ्वी-पुत्र सा यहां से ऊपर को ओर उठता हैँ ! 
आवाज तो उसको सुनाई देतो है, किन्तु वह दिखाई कहीं नहीं देता 
--जेसे 

लुक-छिप खेल रहा हो : 

मां से (पृथ्वी से, पृथ्वी के पुतलों से)--लुकछिप खेल रहा हो ! 


इन कवित्वमय गीतो के निकट कितना ही अधिक भाग ऋग्वेद का यज्ञपरक है, 
कर्म काण्डपरक है और उसको उपयोगिता भी आरम्भ से ही विनियोग के अतिरिक्त 
और कुछ नहीं रही । किन्तु कभी-कभी दोनों में एक स्पष्ट विभाजक-रेखा खीच 
सकना म॒हिकल हो जाता है ऐसे गीतो को हम एक श्रद्धा से मरे हृदय का स्वाभाविक 
उद्गार मानें या प्रार्थनापरक शब्दों का युूँ-ही तोड-मरोइ--बह प्राय हमारी 
अपनी ही रुचि पर निर्भर करता है। इन प्रार्थना-गीतो में वहीं शब्दमयता है, 
प्रायः वही तन्त्रात्मकता है--जो कानों को चुमने भी रूग जाती है। इस गीतो मे, 
और तो और, देवताओं में भी भेद करना मुश्किल हो जाता है क्योकि--देवता 
सभी, एक-से शक्तिशाली हैं, उनकी एक ही रूप में स्तुति होती है, और धन-धान्य 
पशु, पृत्र आदि के रूप में वे एक-ही वरदान हमे दे सकते है। कई गीतों में तो 
यह यज-परता इस हद तक जा पहुची है कि--वेद के प्राय सभी देवता एक ही जगह 
इकट्ठ कर दिए गए है और उन्हें एक ही माथ भुगता भी दिया गया है! 
उदाहरणत ---सोम-मत्र मे हर देवता अपना भाग लेन आता है , और उन्हें-- 
इृदम्‌ अग्तये, इद सोमाय, इद न मम--एक ही पेटेन्ट फार्मूले से बुलाया जाता है | 
वरुण, इन्द्र तथा अग्नि परक उपरि-उद्धत गीतों की तुलना मे ऋग्वेद ७ ३५ कापर 
निदर्शन पर्याप्त होना चाहिए --- 


इन्द्र और अग्नि, 

इन्द्र और वरुण, 

इन्द्र और पृषा: 

जिन्हें हम यह अछुति दे रहे है 
--हमें सुख दें, सम्पत्ति दे । 


भग और पुरन्धि हमें सम्पत्ति दे । 


धाता, घर्ता, और यह फ्लो पृथ्वो 
--हमें सुख दे सम्पत्ति दे । 


'आप्री' सुकक्‍्त की विनियोग-विधि ७३ 


धरती और आकाश, पहाड़ और नदियां, 
और य॑ देवों के प्रति हमारे उद्पार 
--हमें सुख दें, सम्पत्ति दें । 


अग्ति की चमकतो खितवन, 

सित्र ओर वरुण, 

और अध्वि-पुगल--हमें सदा सुखो रखें; 
और पुण्यात्माओं सन्‍्तों के काये, 

और यह चलती फिरती हवा 

--हमें सदा सुखी रखे । 


इसी प्रकार के पन्द्रह पद्य विभिन्न देवताओं से सुख और सम्पत्ति मागते- 
मागते मूक हो जाते है। 


इन्ही यज्ञात्मक गीतो के प्रसग में हम आप्री' सुक्तो का उल्लेख करना चाहे गे-- 
जिनमे कुछ विद्विप्ट देवताओ, कुछ देत्यो, तथा यज्ञ में सम्बद्ध कुछ वस्तुओ के 
अधिप्ठात्‌ प्रतिरूपो को, शान्त करने का प्रयत्न किया गया है। ऋग्वेद में एसे 
दस सूक्‍त मिलते है और प्ु-यज्ञों में उनका विनियोग भी कुछ विजय हुआ करता 
था। हर सूक्‍त मे प्राय ११-१२ पद्म है और हर-एक में अग्नि की विभिन्न नामों 
द्वारा स्तुति की गई है कि वह देवताओं को यज्ञभूमि मे छे आए। चतुर्थ पद्म में 
पुरोहित, ऋत्विक कुशा का स्मरण करते है कि यहा बंठ कर देवता हि का आस्वा- 
दन कर सके। सूक्‍त में कुछक देव-देवियो की उपेक्षा असम्भव प्रतीत होती है और 
अन्तिम पद्म में प्राय यज्ञस्तूप की सलुति की जाती है कि वह यज्ञाहुनि को देवताओं 
तक पहुचा दे । 


ऋणण्वेद का नवा मण्डल, जंसा कि हम ऊपर कह आए है, सारा का सारा ही 
'बिनियोगात्मक है--उसके सारे गीत सोम-सत्रो मे, सोम की पूजा मे, प्रधुक्त हुआ 
करते थे । कई बार तबीयत तग हो आती है कि यह सोम-रस की सम्पूर्ण 
विधि आखिर है कया ?--बूटी का वही पीसना, अन्य द्रव्यो को मिलाना, फिर, उसे 
साफ करना और घडो-प्यालियों मे डालना, इत्यादि-इत्यादि, और--बार-बार 
इन्द्रकों सोमपान के लिए बुलाया जाता है, सोम और इन्द्र की एक साथ स्तुति होती 
है, और उनसे धन की, वर्षा के लिए प्रार्थना की जाती है चलनी में छतता हुआ 
सोमरस, मानो, वर्पातन्‍्त्र का मूत्ते प्रतीक है। इस घिसी-घिसाई पूजा में एक सुन्दर 
उपमा या रूपक की अपेक्षा प्राय दुखेत्ा में ही परिणत हो जातो हे । ९ १६ ६ 
मे लिखा है -- 


७६ मृत्यु अर्थात्‌ चराचर से एकात्मता की स्वानुभूति; सन्वेह-बब॒त्ति 


है अग्नि-- 

हस (हमारे बन्धु) के अ-जात भाव पर हो 

तेरा अधिकार हूं; 

कहीं अपनी तीज ज्वाला से इसे सर्वथा नष्ट न कर देना, 
हसे अपना कोई पुण्य-रूप देकर ही, 

पुण्यात्माओं के लोक का अधिकारी करना । 


इन सुकतों में मृत्यु के पश्चात्‌ जीव की गतिविधि पर प्राचीन अन्धविश्वास 
तथा दाशनिको की अन्तईष्टि का क्षितिज कुछ खुलने लगा प्रतीत होता है । यही 
एक ऐसा सृक्‍त नही है जिसमे एक मृतात्मा की विदाई पर अग्नि और पितरों का 
उल्लेख एक साथ मिलता हो--ऋग्वेद के प्राय बारह सूक्‍तों मे, ससार और 
सृष्टि के प्रसंग में, सम्पूर्ण चराचर से एक्रोमत किसी सर्वात्मतत्त्व का प्रथम सकेत 
हमे मिलता है--जो कि सम्पूर्ण (परतर) भारतीय दर्शनज्षास्त्र का तब से एक 

अन्तर्यामी सूत्र-सा चला आता है । 

बहुत पहले से ही देवताओं की शक्ति पर, यहा तक कि देवताओं की सत्ता 
पर, भारतीयों के मन मे सन्देह उठ चुका था। ऊपर ऋग्वेद २ १२ के उद्धरण मे 
हम देख आए है कि इन्द्र को अज्भूत शक्ति और कारनामों में दुढ् विश्वास के साथ- 
साथ कुछ लोग यह प्रश्न भी साफ-साथ उठाने रूग गए थ कि दिखाओं हसे-- 
तुम्हारा वह इन्द्र है कहा ?” और वे कहने भी लग गए थे कि, “इन्द्र तो कोर्ट है ही 
नहीं | इसका उत्तर ऋषि सिर्क यही दे सका था कि, “लोगों, इन्द्र में विश्वास 
रखो--कुछ खुदा खीफ करो, बन्दे बनों । यह सब सचमुच इन्द्र की कृतित्व ही है। 
इसी प्रकार के सनन्‍्देह ८ १००३ में भी उठाए गए है जहा कहा गया है कि “यह 
स्तुति इन्द्र का ही अपित है यदि सचमुच कहीं कोई इन्द्र हू । किन्तु लाग कटने है 
कि हमने तो इन्द्र के दर्शन कभी नही किए ! सो, स्वभावत , मन में यह सन्देह जग 
उठता है, “तो हम स्तुति करे किसकी ?”' ऐन इसी मौके पर इन्द्र स्वय प्रकट होकर 
अपनी सत्ता और महत्ता का प्रमाण दे देता है. इधर देख---ओ गांत गाने वाले, 
में इधर खडा ह, चराचर जगत्‌ की सब शक्तियों से परे और--शक्तिणालो 

४ इत्यादि, इन्यादि । 

किन्तु जब देवाधिदेत्र इन्द्र के सम्बन्ध मे ही इस प्रकार के सन्देह उठते छग, 
तब बहुदेवतावाद के सम्बन्ध मे और इस प्रउन के सम्बन्ध मे कि क्या देवताओं को 
आहतिया डालने का कुछ लाभ है भी ?--सन्देह उठना युक्तियूक्त ही था, 
स्वाभाविक ही था। ऋग्वेद १० १२१ मे प्रजापति की ही स्तुति सृष्टि के एकमात्र 
ख्रष्टा तथा रक्षिता के रूप मे की गई है, किन्तु प्रत्यक पद्य की टक एक ही है. हम 


बहुवेवतावाद के विपरीत 'एकं तत्‌' ७७ 


किस देवता की स्तुति करे, किस देवता को हवि चढाए ? इस टेक मे कवि का आन्त- 
रिक सशय और निरुचय स्पष्ट अंकित है कि बहुदेवतावाद मे कुछ नही धरा, अगर 
देवता सचमुच कोई है तो वह एक ही है जिसे स्रष्टा कह लो प्रजापति कहे लो-- 
कोई भेद नही आता . हमे उसी की स्वुति करनी चाहिए। ऋग्वेद १० १२९ में 
यह सनन्‍्देह अपनी चरम सीमा को पहुच गया प्रतीत होता है। इस सूक्‍त" को 
सृष्टि का सूक्‍त' कहा जाता है। बडे गम्भीर पर्यवेक्षण और चित्तन के परचात्त्‌ 
ऋषि का उदगार है -- 

सृष्टि के आदि में न भाव था न अभाव था, 

न हवा थी, न अन्तरिक्ष था, 

न यह ऊपर फंला हुआ आसमान का शामियाना ही था । 

तो फिर--यह सब था कहां ? 

--क्या किसी अतल सागर में 'अन्तर्गरभित' था ? 


न मृत्यु थी, न जीवन था, न कोई अमृत नाम की वस्तु थी, 

दिन और रात में न कोई तब भेद था, 

सब-फुछ---एक-रूप था : 

और यह एक-रूप अध्यक्त 'तत्‌' ही--पता नहीं किस तरह 

--हवा के बिना भी तब जिन्दा था ! 

डरते-इरते ऋषि सृष्टि की उत्पत्ति के प्रश्न को कुछ सुलओआने की करता 
है। बह कल्‍्पना करता है कि सृप्टि के आदि में सब कुछ एक घना अन्धकार-सा, 
कुछ गहन-सा, कुछ अतल गम्भीर समद्र-सा (जिसकी न कोई थाह हो, न कोई पार 
हो) था। कब तक यह अवस्था रही, नहीं कहा जा सकता । तपस्‌ की अन्‍्तमंयी 
दवित द्वारा वह निगूढ एक तत्‌' अकस्मात्‌ प्रकट हो गया ! यह एक॑ तत्‌' कुछ 
बद्धिगम्य किन्तु अदृश्य, अपिण्ड, अन्तर्व्याप्त तत्त्व है जो सदा-विद्यमान रहता है। 
एक तत्‌' से-- (सबसे पहले ) मन की उत्पत्ति हुई, और मन से फिर--काम की, 
प्रेम की, वासना की उत्पत्ति हुई | ऋषियो ने अपने हृदय मे दृष्टि डाल कर मालूम 
किया कि यह काम ही भाव तथा अभाव का विभाजक 'क्षितिज' है । किन्तु---अभी 
यह सूक्ष्म संकेत कवि ने दिये ही थे, कि---वही पुराना सन्देह फिर से जाग उठा 
और, परिणामत , सुक्त की परिसमाप्ति सन्देहविशीर्ण हृदय के इन प्रश्नों मे होती 
है >++ 

पर--- 

जानता कौन हें ? कौन हे जो बता सकता हे कि-- 

यह सृष्टि कहां से उठी, कहां से आई ? 


७८ 'स॒ध्टि और ख्रष्टा का परस्पर-सम्बन्ध' परक वर्शन' 


स्वयं देवता भो तो सृष्टि की इस परम्परा में ही कहाँ आते हें; 
फिर--है कोई जो इस सृष्टि को समस्या को सुलझा सकता हो ? 


कहां से सृध्टि का उदय हुआ ? 

इसे कभी किसी ने घड़ा भी या नहीं ?-- 

सातवें आसमान में बेठा खुदा--जो, कहते हे, ऊपर से सब देख रहा हे-- 
बही इसके बारे में कुछ जाने तो जाने-- 

शायद वह भी नहीं-- 

क्योंकि सातवा आसमान भी तो खुद इस सृष्टि का ही एक अंग हूं 
(सातवें आसमान में बंठा--वह खुदा हो, शैतान हो, इन्सान हो-- 
इसी सूष्टि-चक्र का ही तो एक अंग हूं) ! 


ऋग्वेद के द/्भनिक सूक्‍तों का विषय प्राय विनिश्चित हो चुक्रा है और यह 
विषय है--सृष्टि ओर स्नष्टा के परस्पर सम्बन्ध की समस्या ।' खण्ठा के लिए वेद 
में प्रजापति, ब्रह्मणस्पति, बृहस्पति, विश्वकर्मा आदि कितने ही नाम है, किन्तु 
यह देवाविदेव सदा एक पोरपेय ईव्वर के रूप मे उपवर्गित है, एक कर्ता के रूप मे 
हमारे सामने आता है : किन्तु इसके साथ ही साथ, जंसा कि हम उद्धत सूक्त मे 
ऊपर देख ही आए है, ऋषि को सप्टि के सजन के सम्बन्ध मे सन्देह उठ चुका है-- 
अर्थात्‌, सूप्टि के लिए सम्भवत किसी सर्जनहार की आवश्यकता नहीं, और सृप्टि 
की इस कतंविहीन प्रगति को ही ऋषि ने नाम दिया था--'एक तत्‌' । इस 
प्रकार ऋग्वेद के सूक्‍तों से सम्पूर्ण चराचर की एकात्मता का पूर्वाभास हमें मिल 
जाता है कि भले ही अन्धविश्वास दुनिया में तरह-तरह के देवताओ की प्रनिप्ठा 
कर ले, सत्य यह है कि प्रकृति के आगन मे हं। रही यह व्यापक रा ला उसो एक 'एक 
तन्‌ का ही विरन्‍्त विल्यस हैं, अनेकता सब माया है, हमारी दृष्टि का ही एक 
अम है--और कुछ नही । ऋग्वेद १! १६४ ४६ मे तो स्पष्ट कहा भी है कि --- 


अरे, 

-“ उसो एक को तो कोई इन्द्र कह लेता हूँ तो कोई मित्र, 

कोई वरुण, कोई अग्नि ! 

और कोई उसकी पूजा आसमान का पंछी (गरड़) कह कर कर लेता है। 


तत्त्व एक हो हूं, 
उसे अग्नि कह लो, यम्त कहलो, सातरिइवा कहलो : 
-“ उससे भेद कितना आ जाता हूं ? 


वही अनेक-कृूप एक तत्त्व; संवाद-सूकत ७९ 


जहां ऐसे दार्शनिक सूक्‍त उपनिषदों की दार्शनिक प्रवृत्तियों की भमिका 
बाते हैं, वहा ऋग्वेद के कुछ सूक्‍तो मे महाकाव्य तथा नाटक की अन्त'संगति का 
पूर्वाभास भी हमे मिलता है। ऋग्वेद मे ऐसे बौस-एक सम्बादसूक्त है। ओल्डन- 
बर्ग के अनुसार इन्हें आख्यान-सूक्‍्त कहना बेहतर होगा । इनके आधार पर 
ओल्डनबर्ग ने एक सिद्धान्त की स्थापना भी कर छोडी थी कि भारत के प्राचीनतस 
महाकाव्यो मे सवाद तो पद्मों मे निबद्ध होता है जब कि उस सवाद का प्रसग गदय 
में भमिकादि प्रस्तुत किया करता है। शुरू-शुरू मे केवल पथ ही लोग याद कर 
लिया करते थे ओर गद्य भाग कथा का कथा-वाचको की बुद्धि पर छोड दिया जाता 
था जिसका परिणाम यह हुआ कि पद्म माग तो इन सवादों का आज भी सुरक्षित 
है किन्तु इन कथाओ के अनुयग का हमें कुछ पता नहीं रूग पाता । बहुत थोड़ी 
कथयाए ही ब्राह्म गो मे, महाकाव्य-साहित्य मे अथवा टीकाओ मे, बच रही है। इस 
स्थापना का समर्थन इस बात से भी हो जाता है कि, भारतीय साहित्य मे ही नही, 
विश्व-साहित्य में महाकाव्य का प्रथम रूप गद्य-पद्म के मिश्रण में ही मिलता है! 
उदाहरणत आयरिश ओर स्कण्डेववियन कविता में यही स्थिति है। ब्राह्मणों तथा 
उपनियदो के आख्यान भागो मे, महाभारत के प्राचीन अशो मे, बौद्ध साहित्य मे, 
कया एवं पशु साहित्य मे, नाटक तथा चम्पू मे---इसके अभप्रत्याख्येब प्रमाण मिलते 
है, यद्यपि--पह भी सच है कि, इनके वित्रीत, ऋग्वेद के आख्यानों में गद्यमाग 
संथा लप्त है। ऋग्वेद आमूल प्यमय है, सो--गद्य वहा अवशिष्ट रहा ही नहीं। 

ओल्टनबगं, के इस सिद्धान्त को विद्दान्‌ बहुत देर तक इसी रूप मे मानते 
रहे; किन्तु--इसका विरोब बिल्कुल न हुआ हो, ऐसी बात भी नहीं । मंक्‍्समूलर 
और लेवी न यह सुझाया कि ऋग्वेद के आख्यानसूक्‍्त' सम्भवत मूल में नाटकीय 
थे। इसो विचार का एक पलल्‍लवित रूप हर्टर ओर श्रेडर की यह स्थापना है कि 
आरम्भ में ये सूक्‍त वेदिक कर्मकाण्डो के प्रसग मे खेले गए नाटकांदि के अवशेष 
है। उनका कहना है कि यदि इन सूक्‍तो के साथ हम कुछ नाटकीय अभिनय जोड 
सके, वेदिक भाष्य की सारी समस्या ही हल हो जाती है, रही यह समस्या कि किस 
प्रकार का अभिनय इनमे सगत होगा--- इसका अनुमान हम कुछ-न-कुछ स्वय 
सुक्‍तो से ही लगा सकते है । 

बात दर-असल यह है कि इस प्रकार के आख्यानसूकत भारतीय साहित्य में 
जहा-तहा प्रकी्ग उपलब्ध होते है--विशेषत महाभारत मे, पुराणों मे तथा 
बौद्ध साहित्य मे, इस प्रकार के कितने ही उपाख्यान भरे पडे है जो अशत महाकाव्य 
कहे जा सकते है और अशत कयावस्तु । यह सवाद-साहित्य वस्तुत भारत की 
प्राचीन वीर-गाथाकाव्य है जिसके उदाहरण हमें अन्य देशो के साहित्य में 
भी मिलते है। इन बीर-गाथाओ मे नाटकीय तथा जआरूपानतकुव का होना यह 


८० आरूषान और नाटक फे 'मूल' स्रोत; पुरूरवस्‌-उर्वशी 


सिद्ध करता है कि ये गाथाए महाकाव्य साहित्य तथा नाटकीय साहित्य का मूल 
स्रोत हैं। आरूयान से महाकाव्य विकसित हुए, तो अभिनय आदि से नाटक । 
प्राचीन आख्यानों की रचना सर्वेथा गद्यात्मक नही हुआ करती थी, कथा की भूमिका 
और कथा का अन्त, कयाओ का परस्पर-सम्बन्ध--गद्य मे अपित होता था। 
यह भी हो सकता है कि झुरू-शुरू मे कोई छोटी-सी लोककथा इन आख्यानो के प्रसग 
मे प्रचलित हो किन्तु आज उसका अभाव ही इन संवादो के स्पष्टीकरण मे हमारे 
लिए सबसे बडी बाघा है। कुछ हो, प्रतीत यही होता है कि ये सूक्त अशत- 
आख्यानात्मक है और अशत नाटकात्मक--पूर्णत एक-चीज नही । 
वैदिक सवाद-सूक्‍्तो में पुरूरवस और उर्वशी का सूकत (१० ९५) ऋग्वेद का 
सम्भवत प्रसिद्धतम आख्यान है। १८ पद्यों मे एक मर्न्य और एक अप्सरा मे परस्पर यह 
सवाद होता है। चार साल तक उवंजी पुरूरवस्‌ की पत्नी बनकर इस पृथ्वी पर 
रही; वह, मा बनने वाली थी कि, सहसा सृष्टि की प्रथम उपा की तरह (दिव्य 
सुन्दरी ) एकाएक उप्त हो गई ! पुरूरवम्‌ उसे खोजने निकला और अन्त में उसने 
उसे एक सरोवर में अप्सराओं के साथ खेलते हुए पा भी लिया। सूक्‍त के शब्द बड़े 
अस्पष्ट है ओर यही कुछ है जो एक परित्यक्त पति ओर एक स्व-तन्त्र पत्नी के बीच 
हुई उस प्राचीन' बातचीत से हम उन दोनों के परस्पर-सम्बन्ध के विषय में समझ 
सके है। सोभाग्य से एक मत्यं राजा और एक दिव्य कुमारी की यह प्रेमगाथा 
भारतीय साहित्य मे अन्यत्र भी सुरक्षित है जिसकी सहायता से हम ऋग्वेद 
की कथा को पूति कुछ हद तक कर सकते है। झतपथ ब्राह्मण (११ ५ १ ) में 
यही कथा गद्य मे सुरक्षित है जहा हमे बतलाया गया है कि पुरूरबस्‌ को पत्नी होने 
से पूर्व उर्वशी ने तीन दार्ते रखी थी --जिनमे पहली शर्त यह थी कि पुरूरवस्‌ उसकी 
आखो के सामने तगा कभी न आएगा। किन्तु उधर गधवे अपनी इस अप्सरा को 
वापिस स्वर्ग में बुलाना चाहते थे, जिसे सिद्ध करन के लिए उन्होन एक रात एक युक्तित 
रची उबंश्ञी सो रही थो, कि उसके दो प्यारे मेमनो को वे चुरा कर भाग गए ! 
उवंशी को नीद खुल गई ओर वह रोने छगी कि मुझ छूट लिया, मुझे छूट लिया ! * 
उवंशी को ख्वाब भी न आ सकता था कि आसपास कोई है। पुरूरवस्‌ उसको चीख 
सुनकर बिस्तर से कूद पढ| और, कपई पहनता तो देर हो जाती---जंसा था वसा ही 
“+चोरों के पीछ बेतहाणशा भागा ! इसी वक्‍त आकाश मे बिजली कडकी और 
--उवंशी के साथ अनहोनी हो कर ही रही ! जब पुरूरवस्‌ लौटा, वह बहा नही 
थी । गम में पायल राजा जहा-तहा, इधर-उधर, कहा-नही--भटकता रहा और, 
आखिर, एक दिन एक तालाब के किनारे पहुचा जहा राजहसियो के रूप मे अप्स- 
राए तर रही थी। सव[द को यह भूमिका है जो शतपथ ब्राह्मण में, दो-एक व्याख्यानो के 
साथ, सुरक्षित है। पुरूरवस्‌ की सब मिन्नते बकार गईं, उवंशी ने एक न मानी और, 
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जब निराशा भे उसने आत्महत्या की धमकी तक दे दी कि “में चट्टात से कूद कर 
भेडियों की खुराक बन जाऊगा”, तब, उवंशी ने सिर्फ इतना ही कहा कि :-- 

क्यों मुफ्त में मरते हो-- 

अपने आप को तबाह करते हो ? 

उदूरवस्‌, 

क्यों व्यर्थ खुद को 

भेड़ियों की खुराक बनाते हो ? 

जानते भी हो ?-- 

औरलों का साथ हमेशा के लिए नहीं रहा करता, 

औरतो के दिल से और भेडियो के दिल में कोई फक नहों होता । 

क्या पुरूरवस्‌ और उर्वशी का मेड हुआ ? और हुआ ता कंसे हुआ ?-- 
इस विपय पर ऋग्वेद ओर शनतपथ, दोनो, मौन है । सम्भवत पुरूरवस्‌ घोर तपस्या 
करके गन्धर्वे बत गया और स्वर्ग मे, इस प्रकार, दोनो का पुननर्भिलन नित्य सिद्ध 
ही गया । कृष्ण यजुर्वेद के काठक में भी इस कथा का सक्षिप्त उल्लेख मिलता है, 
तथा वेदों से सम्बद्ध दो एक वेदागो में भी, महाभारत के परिशिष्ट अश हरिवंश 
मे भी, विष्णुपुराण भें तया कथासरित्सागर मे भी इसी एक कथा की 
किलनी ही आवरत्तिया मिलती है। यही कथानक पुन महाकबि कालिदास के अमर 
नाटक विक्रमोर्वेशीय का आधार भी रहा है। किन्तु, इस सम्पूर्ण परतर साहित्य के 
बावजूद, ऋग्वेद के आख्यान मे पर्याप्त अस्पष्टता अब भी तथव बनी हुई है जिससे 
स्पप्ट है कि ऋग्वेद एक ओर ओर सम्पूर्ण भारतीय साहित्य दूसरी ओर, दोनो में-- 
कितना-- ( वातावरण, भाषा और काल का ) अन्तर है। 

एक ओर अशन-काब्य उस पुरान जमाने का यम-यसी (ऋग्वेद १० १०) के 
रूप मे मिजता है। इस सवाद की कथावस्तु है सृष्टि के प्रथम युगछ से 'मानब 
जाति की उत्पत्ति'।  यर्मी भाई के पास आती है और उसे उत्तेजित करती है कि- 
मानव जाति का सर्वथा विनाश न हो जाए ? किस प्रकार उसकी वासना प्रदीप्त 
होती गई--बेद के शच्दो मे यथावत प्रतिबिम्बित हैं। किन्तु यम उसकी बात नही 
मानता । शुरू में मुदुता से, फिर विचास्पूर्णता के साथ, ओर अन्त मे देवो के 
नित्य-नियमों का हवाला दें कर, वह कहता हैं कि---|एक ही खन मे ये सम्बन्ध नहीं 
हुआ करते । यद्यपि सूक्‍त का बहुत कुछ अञ् अब भी अस्पष्ट है, आख्यान की स्थिति 
सचमुच बडी-ही नाटकीय बन पड़ी है। सूक्त का आरम्भ यमी के इन शब्दों के साथ 
हुआ है -- 

मेरे (जीवत साथो) 

में तुम्हारा साथ ।निभाने--दुनिया के परले छोर तक कक्‍्यो-त 


८२ 


इब्तदाए इक हे 


सुझ खाक छाननी पड़े 
--मुम्हारे हो साथ रहूंगी : 
कि--हम भविष्य के लिए कुछ परम्परा तो 
प्रवत्तित कर सके 
सुरक्षित रख सके । 
यम का प्रत्यूत्तर है -- 
किन्तु तुम्हारे साथी को यह साथ पसन्द नहीं ।॥ 
खून का एक होना हमे--इस मासले से-- 
अजनबी बना देता हैं । 
और--क्रुछ तो सोचो 
ऊपर टिमभटिमाते ये तारे 
हमारो सब लीलाओं के, हमारे क्षणिक व्यामोहों के, गवाह हे--? 
किन्तु यमी कहती है कि नहीं “यह इ३ देवताओं की है दच्छा है कि हम 


भाई-बहनों में मानव सन्‍्तान को अधिच्छिन्न रखने के लिए “सम्बन्त' हो । किन्तु 
यम के तो जैसे कान ही नहीं , सो--यभी वासवचा पु और भे। आभ सते टो उठती है -- 


यस, 
आज पहली बार मश्नम तुम्हारे प्रति यह वासना जगी हू, 
जिसको तृप्ति एक रात के सहवास के अतिरिक्‍त 
और किसी भी ढंग से नहीं हो सकती ; 
और--आज से हमारा जोवन 
रथ के दो पहियों की तरह 
गृहस्थ से एकोभूत होने को हू । 
यम का उत्तर अब भी ता ही है -- 
--उनकी आंखे तो सदा खली हू । 
यह पहियों को खेल-कठ, जाओ, 
तुम किसो ओर के साथ निभा समता हो । 
किन्तु बहन हैं कि उसकी कामकता निरन्तर बढ़वी ह। जाती हे। वह उसे 


बाहो मे भरने को आगे बढती है, थम ठिठव, जाता हैं, ओर--बह फूट उठती है . 
“यह्ठी है तुम्हारा पुरुपत्व ? गधुसक कही के | था फिर--तुम्हारे अच्दर दिल ही नही । 
में ता तुम्हारे दिमाग को भी अब तक समझ न सका, या फिर---/किसी और के 
हो चुके हो ? 


सूर्या की शादी ८३ 


आखिर यम इन दाब्दो के साथ सवाद को मुद्रित कर देता है -- 


यमसी, 

तुमने लता बन कर चिपटना हो है 

तो--किसोी और 'व॒क्ष| से जाकर चिंपट सकती हो । 

उसीके दिल पर अपने जाल बिछाना 

जो जी में आए, करना; 

“में सजबर हूं । 

यम-यमी की इस कथा का अन्त किस प्रकार हुआ--हमे कुछ नहीं मालूम । 
परतर भारतीय साहित्य में भी इसका कोई सकेत नही मिलता । इस प्रकार ऋग्वेद 
में मूलककथा का यह एक-खण्ड ही शायद बच रहा है, यद्यपि कला की दृष्टि से यह 
सर्ववा-पूर्ण है । 

ऋग्वेद १० ८५ (सूर्या-सक्त) को भी हम ऋग्वेद के आख्यान-काव्य मे गिना 
सकते है। सूकत का वियय सूर्य की पुत्री सूर्या (उषा ) का सोम (चंद्रमा) के साथ 
विवार' है। दोनों अण्वी-भाई (सूर्या तथा सोम मे) यहा गठबन्धन करवान वाले 
'मध्यम' पुर है। सूकत मे ४७ पद्म है, जिनमें परस्पर सम्बन्ध प्राय कुछ शिथिल 
प्रतीत हाता है। पीछ चल कर, इन पद्यो का, गृह्मसूत्रो के अनुसार, मानव विवाह के 
प्रकरण में विनियोंग भी होता रहा है। किन्तु हमारे विचार मे इनकी मूल भावना 
अन्वयप्टि की भाति किसी सस्कार से सम्बद्ध न थी, क्योकि--अन्यथा सभो मन्त्र 
(एक प्रकार से) आश्यीर्वादात्मक और प्रार्थनात्मक ही छूगते है। अधिक सम्भव 
यह हे कि सूर्या के विवाह का ही एक आख्यान इनमे प्रस्तुत है, जिसमे कुछ शब्द 
अध्वियो तथा सुूर्या को सम्बोधित करके भी कहे गए है, और उस विवाह के प्रसंग 
मे जहा-तहा दो एक आजोीर्वादात्मक मन्त्र भी जडह दिए गए है। आइचर्य तो यह हे 
कि इन मन्‍्त्राशों से भी कही-कही (यद्यपि इनका अभिप्राय आशीर्वाद देना है) 
अन्त्येप्टि सस्कार के भरे हृदय की प्रतिध्वनि भी है! दम्पती को सम्बोधित करके 
कहा गया है +- 

बेटी, सुखी रहो--फलो फूलो, 

तुम्हारे बाल-बच्चे हो; 

घर की देख-भाल में तुम सदा जागरूक रहो, 

तुम्हारी उम्र लम्बो हो; 

पति को अपना सर्वस्व देने मे कभी शिझ्चकना नहीं । 

शादी के बाद डोली उठती है और दर्शको के पास से गुजरती है । दर्शको को 
सम्बोधित करके कहा गया है ++ 


८ढ 


अभिचार और तन्‍त्र 


वध्‌ को आशोर्वाद दोजिए 

कि हस का सोभाग्य बना रहे, 

और हमें भो--अनुमति दीजिए 

कि पूर्णाहति के साथ यह विधि 
अब समाप्त उद्धोषित क्री जा सके ! 


पुरानी इन्डो-यूरोपीयन रीति के अनुसार वर वध्‌ का हाथ पकड़ कर कहता 


है “-- 


आज मेने तेरा हाथ संभाला हैं, 
में तुझे बचन देता हूं कि बूढ़ा होते तक में तुझ पर आंच न आने दूंगा; 
स्थयं देवताओं ने, मेरी गृहिणी बनाकर, 
तुझे यहां भेजा हूँ । 
गुह-प्रवेश के समय वबर-वधू का स्वागत इन शब्दों के साथ होता है -- 


तुम्हारा कभो वियोग न हो, 
दोनों सो साल जीओ 
पुत्रो, पोच्रों की खेल-कूद देखते हुए जीओ 
ओर घर को--खुद-लगाई--फुलवारों को फलता-फूलता देखो । 
और वध के लिए देवों से आश्ञीर्वाद की याचना की गई है -- 
हे इन्द्र, 
नव-यंधघ्‌ पर कृपा करना 
कि उसको सनन्‍्तान और सम्पत्ति में विच्छेद न आए ; 
बह दस-दस पुत्रों की मा बने, 
और उसी बत्सलता के साथ पति को शुश्रूषा भी आ-जीवन करती रहे । 
किन्तु विवाह के इन आजीर्वादों में कुछ मन्त्र स्पष्ट तन्‍्त्रात्मक हैं। इस मन्‍्त्रों मे 


अभिचारों और जादू-टानों का जिक्र हे--जिनके द्वारा पति को पत्नी बुरी नजर से 
बचा नी सकती है और, एक ही क्षण मे, उसका सम्पूर्ण भविष्य बियाड भी सकती 


है, 


साथ द्वी--भूतों प्रतो से बचने का उपाय भी यहा निदिष्ट है । जादू का जिक्र 


तर खेट में प्राय तीस अन्य प्रसगो मे भी हुआ है। तरह-तरह की बीमारियो से बचने 
के लिए, गर्भ-रक्षा के लिए, दु स्वृप्नों और अपणशकुनों के प्रभाव को दूर करने के 
लिए, डाइनो, भता को खदेडने के लिए, शत्रुओ के नाश के लिए, विष से तथा 
विवेले जन्तुओं से बचने के लिए--भिन्न-भिन्न मन्त्र है। इन मनन्‍्त्रों की सहायता 
से प्रतिस्पर्धी को तबाह किया जा सकता है। अन्यत्र--पश्ुओ की वृद्धि के लिए, 


सण्डक सूक्‍कत - साझू ८प्‌ 


युद्ध मे मौत से बचने के लिए, नींद लाने के लिए भी--मन्त्र है। इन्ही अभिचार- 
सूक्तो मे एक सण्ड्क-सक्‍त है (७ १०३ ) जिसमे ब्राह्मणों की उपमा मेढकों 
से दी गई है। ये में इक खुरक मीसम मे एमे चुव हो जाते है जैसे ब्राह्म गो ने ल-बोलने 
का ब्रत ले लिया हो, लेकिन---ब रसात आने पर वे फिर एक दूसरे का स्वागत 
इस प्रकार करते है ज॑से पिता (स्कूल से छौट रहे) पुत्र का | एक टर्राता है और-- 
दूर-दूर से उसी की आवाज, मानो, प्रतिध्वनित हो उठती है * जसे शिप्य आचार्य के 
उपदेश को दोहराने लग जाय ! कितनी ही विचित्र ८ब निया एक नन्‍्हा-सा मेढक 
पंदा कर सकता है। यज्नवृमि पर बेठ पुरोहित --ताछाब के किनारे, और वर्षा 
के समारम्भ पर--घुश्ियो से फूले नहीं समाते, और गोत-आरम्न कर देते है ! 
सूकत का अन्त सुख-सम्पत्ति की इस प्रार्थना के साथ हुआ है -- 

कोई गो को तरह रंभा-नाद उठाता हें, 

तो कोई बकरी की तरह भिमियाता हे; 

कोई भूरा हू तो कोई चितकबरा 

सचमुच ही--ये मेडक विचित्र सम्पत्तियों के स्वामी हे । 

क्या वे हमारे सोम-सत्र के रक्षक नहों बनेगे,. . 

“-“हमें समृद्ध नहों बनाएंगे ? 

“सचमुच बड़ा उपहासास्पद-सा अ्रतोत होता है, ओर चिरकाल तक विद्वान्‌ 
लोग समझते भी यही रहे कि मण्डक-सूक्‍त ब्राह्मणों पर एक फन्रती हें, बस ।* 
किन्तु ब्लमफील्ठ ने अब यह सिद्ध कर दिया है कि सूक्‍त का मृछ प्रग्रोग वर्बा के 
आद्वान में एक 'मन्त्र' था, वप्रोकि--पुराने जमाने से भारतीयों म विश्वास रह 
है कि मेइको से वर्जा का समय निकट छान क। कुछ अद्भुत शक्ति होती हे । मे ठको की 
बहा गो से तुलना--उपहास से नही, अपितु--प्रशसाव ड्धि से प्रमूत है । मप्डक-सूक्त 
सम्भवत्‌ कभी भी शक परिहास नहीं था । आज हमे भले ही इ परम कुछ मजाक लग, 
परन्तु उस जमान के लोग मेढको मे कुछ जादुर्ई शक्ति सानते थे । हा, यहे 
अलबत्ता सब हो सकता है कि इन मन्‍्त्रों का मूल कभी, धर्शमक्त न होकर, लौकिक- 
वाइमय भी रहा हो--बजसे ही जन ऋग्वेद 3 ७4 शरू-शरू मे एक युद्धगीत था 
किन्तु करते-करते वह युद्ध से जय-पराजय का “मन्त्र' बन गया। इस युद्धगीत मे 
कुछ पद्य बढ ही उदात्त हैं तथा बड़ ही मूत्त चित्र उपस्थित करते है किन्तु, साथ ही, 
शेष पद्मों मे मन्‍्त्रों की शुष्कता तथा कला-विहोंनता छप भी तो नहीं सकी । 
कम-से-कम प्रथम तीन पद्म तो थे ही एक प्राचीन युद्धगीत -- 

योद्ा के मुखमण्डल को देखो-- 

कवच पहने, एक काले बादल को तरह, वह 

युद्धमूसि के लिए (कितना) उत्सुक हें -- 


<६ इन्द्राय त्दो परिखव 


जाओ,---अक्षत ही ल्‍लौटना; 

कवच की यह दुढ़ता तुम्हारे पर आच न आने दे ॥ 

तुम्हारे धतथान्य का, अभ्युदय, विजय का 

सूल स्नोत एक हू! हें--ओर बह है यह--तुम्हारी 

बीरता का प्रतीक---धनुथ ! 

यह धन्‌ष--जो छात्र के लिए 

बुख ओर कष्ट राता हूं 

--बीर की दिग्विजय क 'प्रतोक भी हैं, साधन भी ॥ 

और धनुब को यह डोरो 

(जैसे वीर के कान में कुछ कहने को) 

--उसे आलिंगन करने को-- 

बार-बार, (किस तरह) खिचो आतो है ! 

यह डोरी सचम्‌ृच बोर को पत्नी हूँ; 

--विजय का मन्त्र भो इसे हो फूंकना आता हैं ॥ 

ऋग्वेद के ये मन्त्रतन्त्रात्मक सृकत--अथर्ववेद के सामान्य सूकती से कुछ 
भिन्न प्रतीत नहीं होते : बडा अजीव-सा छगता है कि देव-स्तुतियों व कर्मकाण्डो के 
साथ इन मन्त्रों का सम्रह भी ऋग्वेद मे हुआ हो और--सो-भी केन्रल दसवे मण्डछ 
में ही नहीं 

और इससे भी अधिक महत्त्वपूर्ण बात यह है कि धामिक गीतो तथा बिनि- 
योगो के बीच में जहा-तहां ऐसे (तन्त्रादि) लौकिक विषय भी बिखरे पड़ है ! सोम- 
स्तुति-परक सूकतों के बीच में नवे मण्डल मे ११०वा सुक्‍त मन प्यो के काम-धन्धों पर 
एक खला मजाक है। हो सकता हँ--यह सबत पहले कभी मजदू रो का एक श्रम- 
गीत ही रहा हो जिसे काम करते-करते मजदूर लोग अपनी थकान दूर करने के लिए 
गाया करते थे “इन्द्रायेन्दो परिखब ! शाप्रद सोम रस निकाछते समय लोग यह 
पक्ति भी गाते चलते हो । सूक्‍त इस प्रकार हे -- 

सबका अपना-अपना दिमाग हें, 

अपने अपन स्वप्न हे; 

और उन्हें पूर्ण करने के लिए अपने-अपने हो ढंग हें : 

ब्राह्मण चाहता हु कि कोई यजमसान सिले, 

बढ़ई चाहता हुं--कोई चीज टूट, 

हकोम चाहता हे--बोमारी बढ़े ! 

और एक हो सोम हूँ जिसने इतने इन्द्रों की अभिलाषाएं पूर्ण करनी है ! 


जुआरी का परचासाप ८७ 


कोई फूलों-फल्ों की भरी डालियां लाता हे 

तो कोई सुरखाब के पंख या कोमती पत्थर, 

कोई अमर ऊहोत : सब यही चाहते हे कि सोना मिले ! 

और 'राजा' एक ही हं जिसने इतने इसरो की अभिलाषाएं पूर्ण करनी हें ! 

में गलियों में गा-गू कर--फ़कीरगीरोी से--कुछ कमा छाता हूँ, 

बाप मेरा जल्‍्मों को कुछ मरहस-पट्टी कर लेता हें, 

मा को चक्‍को से ही फुरसत नही मिलती : 

जसे गौएं जंगल-जगर की घास खातो--दिन गुजार देती हें, 

वही हाल हमारे परिवार का हूँ । 

पर सोस, जिसने सब किसी की अभिलाषा 

पूर्ण करनी हैँ : एक ही ४ ! 

घोड़े को, जोग दिखाने के लिए, कोई रास्ता चाहिए; 

सन्त्रियों को, वक्‍त गुज।रन के लिए, कुछ--छिनालर के घर की रंगरलियां; 

ओर, बसे भी, हर भर्द की हवस, फितरत में, एक ही होती है-- 

जेसी सेढक की पानी के लिए ! 

लेकिन सोम--जिप्नत् सारी दुनियां की रुब ल्वाहिश पूरी करनो हें, 

(वह बेचारा तो ] --एक है. हे ! 

इन लोकिए म॑.तें! मे रब्स जारदार गीत जायद 'जुआरी का गीत का है: 
१० ३४ में एक पापात्मा एछता रखा है कि किस प्रकार जुए की इल्लत ने उसकी 
जिन्दगी का सब सुख-चेव छान लिया | कितना करूणापूर्ण है उसका क्रन्दन 

वह बिचारी तो मुझते दर्भा लूपी नहीं थो 

“+कभी गुल्ले तक नहों हुई थो, 

सचमुच सहूदयता को मूर्ति थं। बहु-- 

मेरे लिए भी, मेरे मित्रों के लिए भी । 

और में कमबख्त--इस जालिम जुए के पंजे में क्या पड़ा 

कि--सेने एक स्त! को बेघर कर दिया ' 

और अब हालत यह हू :-++ 

सास मुझसे नफरत करती हें; 

बोबी मुझे तलाक दे चुकी हैं * 

ससोबत-ज़दा पर दुदिया में कोई रहमस गहीं खाता : 

--एक जुआरी के भी (बाजार से ) वही कीमल होती है 

जो एक बूढ़े, निकस्से पइ-चुक्के, घोट की ! 


<८ और फिर पतन की ओर 


और जब इन पासो को निगाह फिर जाए, 

घर-बार दाव पे चढ जाय, 

पराये छोग उठ कर जुआरो के सामने ही-- 

उसकी बोबी के साथ जो जो-चाहे आकर करन रूगे, ...” 

मां, बाप, भाई, बहन---सब--आवाज में आवाज मिलाने छूगते हे: 
“हम नहीं जानते--कौन हूँ यह ? पकड़ कर ले जाओ इसे, 

और बेहया को जेल म ठ्स दो ।” 


पासों की जादू-भरी शक्ति को, कितनी शबलत्ग' के साथ पेश किया गया 
ड्ठै -- 

मन से तो बृड निशचम करता हू 

अब जाऊंगा नहीं; और-- 

पीछ (घर में) रह भी जाता हुं; 

लेकिन--उधर पासे पड़ने रूगते हे, शोर कुछ बढ़ता हें, 

ओर मे--एक छिनाल को तरह--अपने पर 

काबू नहीं रख पाता: 

क्योकि--- 

जुए के इन पासों में कुछ आकर्षण हे; 

लेकिन--इनके इस जादू में भो विष और धोला हे, दर्द है : 

बच्चे जंसे आम तौर पर करते हे -- 

खिलौना दिखाते हे लेकिन देते नहीं, 

ये पासे भो--फुसलाते जरूर हू 

लेकिन (हाथ से)--पकडाते कुछ नहीं ! 


इन्हें नीचे फेको, ये झट चित से पट हो जाते हे; 

हाथ-पंर बाले जवा-मर्द को निहत्था कर टेते हे, निकम्मा करते है; 

अगारों को तरह चोौसर पर पहते हे और-- 

दिल को खाक करके रख देले हू 

(अगरचे हाथ में जच तलफ थ--ठड ही लगते थे) ! 

अजीब बाल यह है कि जआरी अल, समन का कितना ही रोए, जुए का 
शिकार बह--बार-वबार--बन का है, रहता है -- 

उधर उसको परित्यक्ता पत्नो 

एक किनारे पड़ी रो रही हूं, 


दानस्तुतियां ८९ 


तो घर में दूसरी ओर उसको सां मुंह छपाए बंठो हैं; 

सिर पर कर्ज है, और उसे दो-आने चाहिएं 

-+किसी से मांगते वह डरता हूँ 

और रात के वक्‍त हो दूतरो के घर, डरता-डरता, पहुंचता है ! 


लेकिन औरो के घर--हर घर-- 

सुली पत्नी, सुखो परिवार, देख कर 

उसका दिल बंठ जाता हूँ । 

, सुबह जिन घोड़ों को दिग्विजय के लिए उसने जोड़ा था, 
--साझष-पड़ते तक उनसे हाथ धो कर, अब, वह खाली ही लौट रहा हूं ! 


विन्तु अन्त में वह दृढ़ निश्चय करता है कि वह अपनी जिन्दगी ही बदल 
डालेगा। इजते सूर्य के सामने वह शपथ खाता है कि वह, सेहनत-मुणक्कत करके, 
खेती-बारी करके, आज से अपने घर की देखभाल मे लगगा। और, लो--आज 
से बट जए के बन्धन से मक्‍त है | 

ऋग्वेद की विश्य-वस्तु के प्रसंग से हम अन्त में दानस्तुतियों को लेते है-- 
जो प्रमिक तया लौकिक काव्य को जोडने वालो एक कडी है । इस प्रकार के 
प्राय पचास सूक्‍तों में पुरोहित यजमान की स्तुति गाता है। कुछक दानस्तुतिया 
बस्तुल इन्द्र की स्तुतिया है, क्योकि---इन्द्र ने इन राजाओं की किसी-न-किसी युद्ध 
में सहायता की थी । सम्भवत युद्ध के अनन्तर विजय महोत्सव के क्षण मे ही इन गीतो 
की रचना हुई हो। गीतों में विजय का उल्लेख भी मिलता है, देवताओ की स्तुति 
होतो है, आर अन्त में---विजय में हासिल हुए धन, रत्न-माणिक्य एवं पशु-बभव 
में पे जिसने उन्हें'भी कुछ दिया---( उसी ) यजमान की प्रशस्ति के साथ सूक्‍त 
समाप्त हो जाता हे और, प्रसगातू, (कही-कढ़ी) भहा मजाक भी दृष्टिगोचर 
होता हे---जैमसे बोने, गुछठाम (उदगाला तथा यजमान का) दिल बहलाने के लिए 
स्टेज पर खीच लाय गये हो '! 

उन दानस्तुतियों मे कुछ लम्बी-5म्बी प्रशस्तिया भी है जिन्हे, इन्द्र की स्तुति 
में, किगी राजा व धती-मानी पुरुष के कहने यर पुरोहित ने रचा प्रतीत होता है, 
क्योकि प्रशस्तिया विशेष-विश्वेष्र सत्र के अन्त में गाई जाती थी, प्रशस्ति की 
सभाण्ति पर प्राय दो-चार पद्म स्ववे यजमान की दान-बीरता पर भी हुआ करते 
थे | पुरोहित (अपन) यजमान को भला कंसे सकता था ? ---एसा कभी-भी नहीं 
हुआ कि दानस्तुतियों में धर्मप्रिथ यजमान को एतिहासिक वीरताओं तथा दानकृत्यो 
का स्मरण न हुआ हो । यही इनका महत्त्व है। काव्य-दृष्टि से ये गीत निरथंक है 


९० कुठ 'दानशीरता' की स्तुति में भी 


क्योकि---तथाकथित कबि की दृष्टि सदा दक्षिणा पर ही टिकी रहती थी; सो, 
काव्य-कला उसमे कैसे पतप सकती थी ? दानस्वुतियों के अतिरिक्त, कुछ अन्य गीत 
भी ऋग्वेद मे ऐसे ही है जिन्हें पंसो के छालच मे की गई तुकबन्दी के अछावा और 
कुछ नही समझा जा सकता । स्वय कवि अपनी उपमा, कितनी हो बार, एक बढई 
से देता है। कुछ हो, ऋग्वेद में ऐसा गीत शायद एक भी नही जा काव्य-दृष्टि से 
कुछ उदात्त हो और साथ ही दानस्तुति भी हो | इसलिए, ओल्डनबर्ग का यह 
कहना कि “सामान्यतया वैदिक कविता मे सौन्दर्य की उद्भावना दृष्टिगोचर नहीं 
होती और न-ही बे दिक धर्म में आध्यात्मिक अम्युदय के लिए कोई देती स्तुति है। है ; 
--ऐसा लगता है जैसे बेदिक कविता ओर वे दिकथर्म का उद्देश्य वर्गाभ्युदय, स्वर्गो- 
भयुदय, और धनिकाम्युदय के अतिरिक्त और कुछ था ही तही | “--सत्य पर आधा- 
रित नही, क्योकि-ओल्डनबग्ग को यह भूछ गया प्रतीत होता हे कि ऋग्वेद के १०२८ 
सुक्‍तो मे से केवल ४० सूक्‍त ही तो दानस्तुति-परक है । हमारा ते। विचार है कि, 
वेदिक सूक्तकारो में जहा कुछ 'बढई' भी थे, कुछ सच्चे कवि भी अवश्य थे । 
ऋग्वेद का एक सूक्‍त, शब्द के कुछ उदात्त अर्था में, दानस्तुति है। १० ११७ 
में एक रतुति 'दानशोीरूता' को ही अधित है--किसी विशिप्ट दानवीर ग्ज़मान को 
नही, अन्यथा, संपूर्ण ऋग्वेद में (ई निक क्रियाकछापों में क्ंब्याऊर्तव्य की) तीति 
का स्पर्ग ढूड़ें मे भी नहीं मिलता । ऋग्वेद, और कुछ हा-सा-हो, एक 'नीति-रत्त- 
माला' कदापि नहीं हू । दानस्तुति' -परक वह सृक्त एस प्रकार है - 


भूख को देवताओ ने गरीबों को सारने के लिए (हो) नहों बनाया था; 
भरे-पुरे, सम्पन्न, लोग भी तो अक्सर मरते ही हे । 

सचाई सिर्फ इतनी हो हैँ कि--- 

एक दानबोर का खज़ाना कभी खुटता नहीं, 

और यह--कि कंजूस पर कोई दिल से कभी रहम नहीं खाता । 


अगर दुनिया में कहों कोई एसा आदमो भो हें 

जो एक हाथ-पसारते, ज्ञहूरतमन्द, फरियादी के सामने 
अपने विल को कड़ा कर लेता हूँ 

(जब कि उसके पास घर में सब-कुछ हूं ), 

-+ऐसे शरूस का, वक्‍त पड़ने पर, 

कोई हमदर्द नहीं बनता । 


सच्चा दानवोर तो उदार-हुदय-पुरुष होता हें जो 
पहले राह जाते फकोर की फिक्र करता हे 
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--अपनी भूख को भुल्य देता हूं; 
--ऐसा आदमी को रोज़--नये हमदर्द, नय दोस्त, यू-ही मिल जाते हे ॥ 


ऐसे मित्र को तलाक़ दे-दो जो 

--तुम्हें घर बुला कर अपनी थालो' छुपा लेता हे । 
फिर उसकी ओर कभी कदस न करना; 

--ऐसे जने से तो अजनबी अनजान हो अच्छ 
जो घर-आय अनजान को, देव-बत्‌ मानकर, 
सिर-माथ उठा लेते हे ॥ 


अमीर को चाहिए कि-- 

वह गरीब की हमेशा सदद करे : 

कौन जानता हूँ कल उसके साथ यहा बोत रही हो ? 
पंसा क्‍या हें 7--चलते रथ के पहिए हें, 

एक आतो-जानो चीज हूं । 


मर्ख लोग जो अपन भरे थाल को ही 

सब-कुछ समझ बं० हें, 

कीन समझाए उन्हें *-- 

कि यह रोटी, रोटी नही, उनकी अपनो ही मोत बनकर आई हूँ --जो 
पुराने मित्रो को दुत्कारती हु. और नये मित्र बनने नही देती !' क्‍्योकि-- 
अकेले में खाई-गई रोटी विष बन जाती हूँ ॥ 


जो हल पृथ्वी पर चलता हैँ बह-- 

धरती से रोटी, आखिर, निकाल हो लायेगा; 

जो कदम थकते नहीं, बोच में रुकते नहों, वे 

आखिर सजिल पर पहुंच ही जायेगे; 

ब्राह्मण विद्या-दान को हवस में 

अपने मौन ब्रत तक को भंग कर दिया करते है, और 
जिनके पास विद्या-धन नहों--व्र भी 

कुछ-तो दे ही सकते हे ! 


दोनों हाथ बराबर कभो नहीं होते; 
एक हो मां को जायो दो बछियां बराबर दूध अक्सर नही देती ; 
जुड़वां भाइयों फी शक्ति और प्रतिभा भो 


९२ बुझो, बूझ्नन हार, पहेली ! 


प्रायः भिन्न-भिन्न ही देखो गई हे; 
और एक ही सम्पन्न परिवार के दो सदस्य 
एक-से दाती भी, उसो प्रकार, प्राय. नहीं होते । 


एक-पर वाला दो-पर वालो को मात दे-देता हें, 

दो-पर वाला तोन-पेर वालो को; 

ओर चार पर बाला--दो-पर वालों की जी-हज्री करता हूं .. -- 

--यही नहीं, देश-देशान्तर से आये राजा-महराजाओं की सेवा में 

--होटल के बे रे को तरह, वह देखो, एक ओर चुपचाप खडा 

क्या कर रहा हूं ? ! 

अन्तिम पद्म में कवि की यक्ति कुछ समस्यात्मक-पी हो गई है । 

पहेलिया जह्ञाने का रिवाज प्राचीन साहित्य मे सभी कही एक-समान है । 
ऋणण्वेद १ १६४८ मे एसी कितनी ही पहेलिया प्रस्तुत है जिनमे अधिकाश हमारी समझ 
से बाहर है। उदाहरण के तोर पर वहा आता है -- 

एक-पहिये का एक रथ हें-- 

जिसमें सात (घोड) जुते हुए हें, 

किन्तु सच यह हें कि उसे एक हो घोड़ा 

(सात नामों बाला) आगे खोंचता हैं । 

इस अमर रथ की तोन नाभियां है, और-- 

इसका पहिया कभी रुकता नहों 

सारा संसार इसी पर सवार हे, तीर्थ-यात्र हे ! 

जिसका अथे यह हो सकता है कि यज्ञ के सात अधिपर्ति पुरोहित (अपन यज्ञ- 
बल द्वारा) सूयेरथ में यक्त हैँ जिसे सात घोड़े मिलकर--या ८क् ही (सफ्रंद ) 
सतरगी घोडा--- आग आग खीच रहा है। दस अमर सूर्य-वक की तीन नाभिया 
है, अर्थात्‌--वर्ष में तीन ही मख्य ऋतुए (ग्रीप्म वर्षा शरत्‌) हुआ करती है 
(जिस पर सम्पूर्ण ग्राणिजगन का जीवन आश्वित होता है) । सो, पहेलिया इतनी 
दुर्बोध भी नहीं, इतनी द्॒र्गम नहीं, जितनी कि ऊपर से लगती है। 

किस्तु इल समस्याओं वा हल बुझा सकना, अलबत्ता, कुछ सुश्किल है -- 

लोन माता ओर तीन पिला का जनक 

कोई एक है, जो सोधा खड़ा हें--- 

वह इन छहो का बोश उठा कर भी थकता नहों, झुकता नहीं। 

आकाश को पीठ पर चढ़ कर भो, 


ण्फि 
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और उस सर्वज्ञ' से सम्पर्क से आकर भी, ध्यानी-- 
वाणी की सर्वव्याषकता को समझ नहा पाते ! 


जो स्वयं इस अद्भूत-प्राणी का जन-क है, चहू भी-- 
इसके बारे में कुछ नहीं जानता, 

जो इसे एक बार प्रत्यक्ष देख भी चुका हे 

--उससे भो वह ओझक्षल हे ! 

यह 'मां के गर्भ में जंसे अभो आवरण से हो, पड़ा हे; 
उसकी इतनी सन्‍्तान हैँ, फिर भी हाल--वही--बुरा है । 


यह आसमान मेरा पिता हूं 

->मेरा जनयिता हें, मेरी परम नाभि हें । 

यह फंली पृथ्वी ही मेरी मां हें, 

सोम के दो खुले पात्रों में जो खाली स्थान हें 

वही गर्भाशय हें, जिसमें हमारा पर-स (जनपिता) पिता-- 
मानो, अपनो हो पुत्री को देह में 

-“बोज-बपन किया करता है ! 


पहेली मब्किल है, किन्तु, यहा आकर, उसका सकेत कुछ स्पष्ट हो गया 
सेने एक गड़रिया देखा 
-+जो कभी डिगता नहों, 
(राह में) कभी थकता नहीं । 
भेंड अलग-अलग दौड़े, या शायद एक हो होकर --साथ-साथ; उसे क्या? 
>>वह तो 
--मानो उन्हों में लुप्त हुआ, अपनी राज को ढकता-सा-- 
रोक-लोकान्तर की परिक्रमा कर रहा हूँ । 
-+यहू और कोई नहों, 
व्णिम रश्मियो (के झीने घूंघट) की ओद में बंठा बाल-शिशु 
सूर्य ही है । 
और, इसी प्रकार, यह पहेली भी कोई बहुत मुश्किल नहीं -- 
देखा हूँ किसोन सेरा रथ-- 
जिसके एक पहिया हे, तोन नाभि हे, 
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और (उस ) पहिये के बारह फाते हे : 
तोन-सौ साठ 
कौलियों द्वारा इसके अंग-अंग को स्थिर किया गया हूँ ! 
स्पप्ट ही तीन-सी साठ दिन, तीन ऋतु, और बारह मास, जिस रथ के अग 
है वह--सवत्सर ही यहां अभिप्रत हे । 
उस प्राचीन यूग में कमंकाण्ड मे कुछ विश्राम, सुख, पाने के लिए इन पहेलियो 
की लोकप्रियता बहुत होती होगी । इस प्रकार की पहेलिया हम अथर्ववेद और 
यजुर्वेद में भी पाते है । 
अन्त में ऋग्वेद की विथयवस्तु पर एक विहृगम-दुप्टि डालना अनुपयुकत ते 
होगा । इन उदाहरणों के आधार पर एक बात जो निब्चयपूर्वक कही जा सकती है 
वह यह हे कि ऋग्वेद में भारतीय काव्य की प्राचीन धाराओं के कुछ खण्ड (घर) , 
कुछ अवगय, ही संगृहीत है कुछ अवश्य ही, क्योकि--उस विस्तीर्ण, व्यापक 
बामिक तथा लोकिक साहित्य का बद्ा भाग सवा छरूप्त ढो चुका है (जिसे अब 
पुन पा सकन की कोई उम्मीद नजर नहीं आती) । किन्तु इन सूक्‍तों में मन्त्र 
अधिकाश यज्ञपरक ही हे, क्योकि---इनका उपयांग यज्ञ के प्रसग में स्लुति, प्रार्थना 
के रूप में ही हुआ करता था (जिसका सकेत भी यही प्रतीत हाता है कि ऋग्वेद 
को एक क्रम में बाबन की प्रेरणा शायद भारत के या ज्ञिकों को सम्भवत एऐसे ही गीतो 
द्वारा मिली हो) । कुछ हा, सभ्रह करते समय, अलबत्ता, वेद के सम्पादकों का ध्येय 
विश्वुद्ध कविता नहीं था, न ही कोई विशद्ध घामिक दृष्टि थी, सो, सहिता में कुछ 
लौकिक अण, (अच्छील अश ) भी है--किन्तु जो सम्भवत भाषा और छन्द की 
कसौटी पर उन यजपरक तुकबन्दियों की अपेक्षा कुछ कम प्राचीन न थ और, हा-- 
इन्हे विस्मृति के गर्त में विनप्ट हो जाने से बचाने का एक ही उपाय रह गया था कि 
इन्हे स्‍्मृतिबद्ध कर लिया जाए ओर इन्ह स्मरण करने की एक परम्परा ही प्रचलित 
कर दी जाए | निश्चय ही ऋणग्वद में शुरू-शुरू में एसा पर्याप्त अश था जो अइलीलछता 
की दृष्टि से सर्वथा हैय था। एसे अब्लील भाग का जो कुछ अश अब बच रहा है 
हू भी मुख्यतया एक परवर्ती सहिता (अथर्ववेद ) की बदौलत ही । 
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अ्रथववेद 


अथवेबेद का अर्थ है अथर-बाणि , जादू-टोने । स्वयं अथरवन्‌' का मौलिक 
अर्थ था--अग्नि-उद्बोधन करन वाला पुरोहित; जिससे प्रतीत होता है कि इस दाब्द 
का प्रचलन बड़ पुराने समय से, सम्भवत इण्डो-ईरानियन युग से, होता आ रहा है! 
अबवस्ता के अग्नि-पूजक भारतीय साहित्य के ये अथर्वा ही प्रतीत होते हैं। अग्नि- 
पूजा का प्राचीन भारतीयों के दं लिक जीवन में भी वही महत्त्व था जो कि, उधर, 
पारसियों मे था, इन अग्नि-पूजको को उत्तरी एशिया में शमन' कहते थे और 
अमेरिकन इण्डियन्स मे इनकी प्रतिष्ठा कविराज या जादू के पूरोहित' करके थी। 
मीडिया में इन अथर्वाओं के लिए जो शब्द( 'मागी') इस्तेमाल होता था उससे भी 
यही प्रतीत होता है कि जादूगर और पुरोहित--दोनो का ही भाव 'अथर्वन' की 
व्यूत्पत्ति मे समाविष्ट है : अर्थात्‌ अथर्वाणि का अर्थ, मूल में, अथर्वा के (जादू के 
पुरोहित के ) मन्त्र-तन्त्र ही था । 

किन्तु अवर्ववेद का पुराना नाम अथर्वाड्धिरस है जिसमे अगिरस्‌' शब्द का 
अर्थ भी “जादू-टोन ' ही है । प्रतीत ऐसा होता है कि अथर्वाणि और अगिरासि मे 
अभीष्ट भावना आज्ञीर्वाद और अभिशाप--जादू के दो भिन्न तथा विपरीत पाशरयों 
की थी, क्योकि अथर्वाणि मे जहा बीमारी आदि दूर करने के लिए गुप्त शक्ति है 
तो अगिरासि में शत्रुओ, प्रतिस्पधियों के विछुद्ध शाप देने की क्षमता है और 
यही दानो अग अथवंबेद की प्राय समस्त विषयवस्तु' हे । अथर्ववेद इस प्रकार 
अथर्वागिरस का मक्षेप प्रतीत होता हैं। अथर्ववेद की जो शाखा (शौनक ) हमे 
पर्याप्त सुरक्षित मिलती है उसमे ७३१ सूक्‍त तथा छ. हजार मन्त्र है; सम्पूर्ण सहिता 
२० अध्यायों मे विभक्त है। इतमें २०वा अध्याय बहुत पीछे जोडा गया (और 
कभी १९वा अध्याय भी पुस्तक का अंग नही था ) बीसवे अध्याय के प्राय. सभी मन्त्र 
ऋणग्वेद मे मिल जाते है / छंग्वेद का प्रायः $ आज अथर्ववेद का अग है। ऋग्वेद 
तथा अथवंबेद में सामान्य रूप से पाये जाने वाले मल्त्रो का अधिकाश ऋग्वेद के 
दसवे मण्डल में उपलब्ध है। कुछ ही मन्त्र आठवे या पहले मण्डल में मिलते है। 
१८वें अध्याय का क्रम-प्रस्ताव किसी निश्चित योजना के आधार पर किया गया 
प्रतीत होता है । प्रथम सात अध्यायों में छोट-छोटे सूक्‍त सकलित है, यथा प्रथम 
अध्याय मे ४ मन्त्रो के सूक्त, द्वितीय में ५ के, तृतीय में ६ के, और चतुर्थ मे ७ के ! 
प्वे अध्याय में ८ से ले कर १८ मन्‍्त्रो तक के सूकत मिलते है, छठे अध्याय मे तीन 
भन्‍्त्रो वाले १४२ सूकत है और सप्तम अध्याय में ११८ सूकत जो प्राय. दो मन्त्रो 
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वाले ही हैं। अध्याय८-१४, तथा १७-१८ मे लम्बे-लम्ब सूक्‍त हैं जिनमें २ १मन्‍्त्रों का 
एक सूक्‍त अध्याय के आरम्भ मे ही प्रस्तुत है। अध्याय १५, और प्राय. अध्याय १६भी, 
इस ख्खला को भग कर देता है। इन सूक्‍तो की भाषा भी, और शैली भी, सर्वथा 
ब्राह्मण-ग्रन्थो की भाषा और शैली ही है और--गद्यात्मक है ! 

यह है अथवंवेद का बहिरग रूप, अर्थात्‌--पद्यों की सख्याओ के अनुसार 
विभाजन-योजना। इसके साथ ही साथ एक-ही-विषय परक होने से दो, तीन, चार 
या इसमे भी ज्यादह सूकत, प्राय, क्वचित्‌--- एक साथ ही निबद्ध कर दिए गए 
है। अध्याय का प्रयम सूक्‍त, अध्याय के विषय के अनुसार, अध्याय के शुरू मे दे 
दिया गया है, इसी आधार पर अध्याय २, ४, ५, ७ का आरम्भ परमात्म-विषयक 
जिज्ञासा के साथ होता है | ऐसा होना साभिप्राय भी है , उपसहार के तौर पर 
यह कहा जा सकता है कि सहिता का प्रथम भाग (अध्याय १-७) छोटे छोटे विविध 
गीतो का सम्रह है जबकि तृतीय भाग (अध्याय १३-१८) में अपना-ही कुछ 
विनिश्चित क्रम है : उदाहरणतया--१४ वे अध्याय मे विवाह का प्रकरण है, तो 
१८ वे का विपय है--अन्त्येष्टि । 

भाषा और छन्‍्द( मूल अर्थों मे ) ऋग्वेद के ही भाषा-प्रकार और छन्‍्दो की प्रति- 
च्छाया है, यद्यपि अथवंबेद मे परतर रूपो का प्रयोग भी हुआ हूँ (यहा छन्‍्द के 
विषय में स्वतन्त्रता भी (बरती जा सकती ) हैं । अध्याय १५ सम्पूर्ण गद्यात्मक है; 
और अध्याय १६ (जिसका अधिकाश गद्य मे है) में, कुछेक अन्य स्थछो की भाति, 
गद्य-स्पण मिलता है, और अक्सर यह भेद करना ही मुश्किल हो जाता है कि एक 
उदात्त गद्य में तथा एक सामान्य छन्द मे विभाजक रेखा क्या हो सकती है। प्रक्षेप 
(अर्थात्‌ वस्तु को बिगाडने ) की प्रवृत्ति ने मूल-पाठ को बिगाड़ने मे कोई कसर नही 
छोडी प्रतीत होती । भाषा तथा छनन्‍्द के आधार पर भी हम कह सकते है कि वेदों 
का रूप अब वही नही रहा। बसे, सामान्यत भाषा तथा छन्द के आधार पर, सूक्‍तो 
के कत्तूत्व का प्रश्त काल-दृष्टि से हल नही हो सकता ; सम्पूर्ण सहिता की तिथि 
तो अभी दूर की वस्तु है, क्योकि--यह्‌ प्रशन तब भी सदा बना ही रहता है, सदा 
बना ही रहेगा । भाषा और छन्द विषयक स्वतन्त्रता जो ऋग्वेद तथा अथर्ववेद 
में कुछ अन्तर कुछ भेद, दिखला सकती है, हो सकता है वह--युगदृष्टि से अथवा 
पुरोहित तथा जनता की अभिरचि की दृष्टि से--वेद की प्राचीनता अथवा अर्वा- 
चीनता सिद्ध करने में अपर्याप्त ही रहे । 

लेकिन, फिर भी, अथवंवेद निश्चय ही ऋग्वेद के अनन्तर ग्रथित हुआ। इसका 
सर्वप्रथम आधार अथर्व॑वेद की भौगोलिक स्थिति है, क्योकि---वेदिक आये लोग 
अब दक्षिण-पूर्व की ओर गगा के क्षेत्र तक पहुच चुके हैं। ऋग्वेद मे चीते और शेर 
का कही जिक्र नहीं, जब कि--अथबं मे दोनो एक विभीषिका बन चुके हैं। 


दक्षिण और पूर्व की ओर विस्तार--अभ्राह्मणों को वेब-पूजा ९९ 


राज्याभिबक-संस्कार में चीते की खाल राजकीय द्ाक्ति का प्रतीक है। अथर्ववेद 
में ब्राह्मपादि चार वर्णों का स्पष्ट परिचय तो मिलता ही है, साथ ही--आह्मणों 
के विशिष्टाधिकार भी विशद हो चुके है ; यही नही, ब्राह्मणों और पुरोहितों 
के लिए एक नई सज्ञा भू-देव' का प्रवर्तन भी हो चुका है। अथर्ववेद के अभिचार- 
मन्‍्त्रों का--जो इतने लोकप्रिय तथा प्राचीन थे--ब्राह्मणो के हाथो मे पर्याप्त 
रूपान्तर हो चुका है। इन जादू-टोनो के मूल लेखको के विषय मे हमे कुछ नही पता, 
क्योंकि---यही मन्त्र अनुवाद रूप मे हमे अन्य जातियो में मिलते है और वहा भी 
उनकी लोकप्रियता, उनका जादू, वही है । किन्तु, अथर्ववेद तक पहुंचते-पहुचत्ते, 
ब्राह्मणों के हाथो उन पर पुरोहिताई का मुल्म्मा चढ़ चुका है। अथवंवेद के 
सम्पादको का दुष्टिकोण भी कुछ भिन्न है, क्योकि---खेती-बाडी को नष्ट करने वाले 
कीडें-मकौडो पर, क्ष्द्र-जन्तुओ पर, जादू वारा गया है कि वो गन्दुम को छुए नहीं 
(जैसे ब्राह्मण यज्ञमोग को हाथ नहीं लगाया करते ! )। अथर्वबेद के सूक्तो का 
एक विशिष्टाग ब्राह्मणो के विषय में ही है कि ब्राह्मणो का आतिथ्य किस प्रकार 
किया जाय--उनका यज्ञभुल्क क्या हो, इत्यादि-इत्यादि । निस्सन्देह--इन मन्सत्रो 
का ऋषि कोई बाह्मणतर होना असम्भव है। 


पुराने जादुओ, व मन्त्रो' पर ब्राह्मणो की मुहर के अतिरिक्त, अधर्ववेद के 
देवताओ का स्वरूप भी स्वय उस वेद की अर्वाचीनता सिद्ध कर देता है। देवता तो 
बही अग्नि, इन्द्र, वरुण हूं, किन्तु उनकी वे पुरानी विशिष्टताए प्राय मद्धिम पड़ 
चुकी है, उनमे परस्पर भेद अब कोई-बहुत नही रह गया, और उनका मूल (प्राकृतिक ) 
स्वरूप, अथवा अर्थ, भी प्राय विस्मृत हो चुका है, : अथवंबेद के मन्त्र उनकी 
स्तुति-उपासना--विशेषत --मभूतो, प्रेतो, बीमारियो को भगाने व नष्ट करने के 
लिए ही करते है ! इन सबके अतिरिक्त, अथर्ववेद में अध्यात्म तथा सृष्ठि- 
विवयक प्रसगी का आधिक्य भी इसी दिशा मे सकेत करता प्रतीत होता है। इन सूकक्‍तों 
मे दाशंनिक परिभाषा बहुत-कुछ निश्चित हो चुकी है और सूक्‍तो का सर्वात्मवाद 
उपनिषदो के सर्वात्मवाद के समकक्ष-सा आ गया है। किन्तु इन्ही उदात्त सूक्‍तो 
का प्रयोग एक जादू की छडी की तरह हो, और 'असत््‌” आदि दाशेनिक कल्पनाओ की 
उपयोगिता भी (४ १९ ६) शरत्रुओ, देत्यो, प्रेतो के नष्ट करने मे ही परिसमाप्त 
हो जाय--यह सब यही सिद्ध करता है कि जादू-टोन की दृष्टि ने हर चीज को 
क्त्रिमता' से अभिनृत कर दिया है । 


किन्तु इस बात से कोई यह निष्कर्ष न निकाल ले कि अथवंवेद कुछ कम प्राचीन 
है (यद्यपि स्वयं भारतीयो ने इसे वेद के रूप मे बहुत ही पीछे स्वीकार किया था)। 
इसका कुछ कारण तो स्वयं अथवेवेद की विषय-वस्तु ही है : स्वयं भारतीयों के 


००. दिवपुजा--दन्द् जाल, 'दार्शनिकता--पोप-लौला का विरोध 
पुजञा--इनद् 


अनुसार अथर्ववेद का विषय है---उपशमन, वर-याचना तथा अभिशाप । अर्थात्‌, 
क्योकि इन जादू-मन्त्रो का अधिकाद अभिचार एवं शाप परक ही है, ब्राह्मण और 
ब्राह्मण-धर्म ही इसके विरुद्ध थे--जंसे यह कोई अपवित्र वस्तु हो जिसे छूने से 
ही पाप लगता हो ! वबंसे ही, जादू मे और कर्मकाण्ड मे कोई बहुत भेद हुआ नही 
करता, क्योकि--दोनो की उपयोगिता परलोक से कुछ सिद्धि प्राप्त करने में 
ही समझी जाती है। और पुरोहित तथा जादूगर-दोनों की निष्ठा, दोनों की गतिविधि 
प्राय. एक-सी ही होती है। लेकिन, हर जाति के इतिहास मे एक समय ऐसा आता 
है जब देवपुजा और इन्द्रजाल परम्पर पृथक होने लगते है, पुरोहित जादूगर के 
खिलाफ आवाज बुरूद करता है और भूत-प्रेता की पोप-लीला के विरूद्ध उठ खडा 
होता है। यही स्थिति भारत मे भी आई। बौद्धो और जनों में ही नही, 
बराहाण धर्म शास्त्रों मे भी इनद्रजाल को तथा अभिचार-क्रिया को एक पाप ठहराया 
गया है और जादूगरों की गणना उचक्को, डाकुओ और धोखेबाजो, में करते हुए 
राजा को आदेश है कि वह उन्हें उचित दण्ठ <' । यह भी ठीक है कि इन्ही धर्मग्रन्थो 
में कुछ ऐसे स्थल (मन ११ ३३) भी है जहा झत्रुओ के विरुद्ध अभिचार-तन्त्र 
प्रयोग में छाने का विनिश्चित आदेल है, और इन कर्मकाण्डो मे महायज्ञो के प्रसग 
मे--जगह-जगह ऐसे मन्त्र, ऐसे रहस्थात्मक प्रयोग, मिलते है जिन्हें क्रियान्वित 
पुरोहित “जो हमसे द्वेष करता है और जिससे हम टेप करते है उसे” नष्ट करने के 
लिए करता है। कुछ हो, स्वय ब्राह्मणों मं ही जादू-टोने का एक विद' मानना कुछ 
मुध्किल हो गया । उतकी बद्धि ठिठक गई, और वे इसे अपन प्राचीन धर्मग्रन्थो 
मे स्थान देने को तेयार न हुए। सो, शुरू से ही अथवंवेद की स्थिति कुछ अजीब-सी 
रही है। प्राचीन वेदशास्त्र को जयी ' विद्या कहने की प्रथा है। अयर्ववेद का परि- 
गणन कई बार तो बिल्कुल होता ही नही और जब होता भी है तो हमेशा, ऋग्वेद, 
यजुर्वेद, सामवेद का एक साथ नाम ले कर उसके बाद होता है। हैरानी तो यह है कि 
बेदो के साथ वेदागों को, इतिहास, पुराण को भी पवित्र माना गया है,किन्तु अथर्ववेद 
का जिक्र तक (ऐसे रयानों मे) नही हुआ | शाडखायन गृह्यसूत्रों (१. २४ ८) मे 
जात-कर्म सस्कार के अवसर पर नवजात मे वेदाधान' करते हुए प्रक्रिया इस प्रकार 
है “हम तुझमे ऋग्वेद का आधान करते है, यजर्वेर का आधान करते है, सामवेद 
का आधान करते है | वाकोबाक्य, आख्यानोपाख्यान, इतिहास, पुराण, ज्ञान-विज्ञान 
का तुझमे आधान करते है ।/---यहा भी अथवंवेद का नाम तक नहीं आया। प्राचीन 
बौद्ध-साहित्य मे भी बाह्मणो मे श्रेष्ठ को अविद ही कहा गया है, किन्तु कृष्ण-यजवेंद 
की एक संहिता (तेत्ति० ७ ५ ११ २) मे--नथा प्राचीन ब्राह्मणों और उपनिषदों 
मे---अथवंदेद का स्पष्ट उत्लेख हम (प्रथमबार) यंत्र तीनो वेदों के समकक्ष ही 


--बिद' रूप में स्‍्वीकार--अंगा-तः ऋग्वेद से किचित्‌ प्रोश भो १०१ 


हुआ पाते है; तब--उसकी प्राचोनता के सम्बन्ध मे कोई सन्देह रह ही नहीं 

जाता । 
हा, एक बात हम नि३चय से कह सकते है वह यह कि--अथरब वेद का जो रूप 
हमे आज मिलता है वह निरस-देह ऋग्वेद का समकालीन नही, यद्यपि उसका वियय 
कुछ अयी में शायद ऋग्वेद से भी प्राचीनतर हो। इस प्रकार, सम्भवत, स्वयं अथवे- 
वेद का अर्वाचीन अश ऋग्वेद के अर्वाचीन सूक्‍तो से परतर ही। अर्थात्‌--यदि कुछ 
अश अयवेवेद ता ऋग्वेद के अविकाण से परतर है तो कुछ, समकालीन ही नही, 
पू्व॑तर भी हो सकता है: और इसीलिए---अथवंवेद के कितने है प्रसण ऋग्वेद के 
प्राचीन यज्ञ-प्रसगों की भाति धषले है, दुर्वोध है---क्योकि वे एक भूले-हुए जमाने की' 
याद है। जिस प्रकार ऋग्येद मे कोई एक विशिष्ट युग ही प्रतिविम्बित नहीं है 
अथर्रवेद के नये और पुरान अयो में भी सदियों का अन्तर है; अथवंबेद के पिछले 
हिस्से तो जसे ऋग्वेद के स़क्‍तों के नमने पर ही लिखें गये लगते है । हमे ओल्डन- 
बगं (लितरेतुर दास आल्तेन इण्डिएन, ४१) का यह विच्ार---निरपत्रदवत्‌-प्रस्तुत 
रूप म--कुछ जबा नही कि भारत में प्राचीन मन्त्रो का आदि रूप गद्यात्मक था 
जिसे पीछे चलवार ऋणग्वेट के यज्ञ-मन्त्रों के अनुकरण पर पद्रमस कर 
दिया गया 
बात यद है कि यदि ऋग्वेद को यूवितया ओर अथेवेद के मग्त्र, दोनों ही , 

रवाभाविक उच्छवान है, तो--दोनो उच्छुकषसों मे आसमान-पाताल का अन्तर है, 
दोतो की दुनिया ही, कुछ और है, रोगो का बत।बरण ही कुछ ओर है एसा क्यों ? 
एक ऑर--आकाश के गद्ाव देवता है, प्रकृति को महती शक्तिया है जिन्हें ऋग्वेद 
का उद्गाता स्तुति, आहुति, प्रार्यला अपित करता है (क्योकि वह उसके छौकिक 
जोवन में कुछ रग, युःछ उदात्तता भर देवी है), ता दूसरी ऑओर--अथर्त वेद के 
ऋषि का क्षेत्र अन्चकार, बीमारी, फूटी किम्मत, जादू, भूत-प्रेत जादि के अभिशाप 
हे जिन्हे गानत करन में ही ५ह दत्तचित्त है।यें यादू के मन्त्र, गीत और तत्न प्राय 
सनार में सभी-फर्ह। एक है। रूप मे प्राय जाते हे--क्योकि मावत सन मूठत एक-रूप 
हो है । उत्तरी अमेरिका के रेंट-इण्डियनों, मे अफ्रीका के हव्शियों में, मठ्य तथा 
मगोलिया मे, पुरान जम।ने के यूतानियों और रोमनो मे, और अक्सर आजकल के 
यूरोवियन किसानो में भी, वही विचार-बल, वही अन्धविश्वास,( ऐसे ) सन्‍त्रों की 

ख़त शक्तियों में दष्टिगोचर होता है। यही बात है कि अयवंवेद के मन्‍्त्राओं मे, 
विबय और विषय-प्स्ताव दोनो-ही दृष्टियों से अमेरिकन-इण्डियन्श और तातार, 
शमसन, और मर्संबर्ग के जादूगरों मे--त्रही साम्य हम आज भी प्रत्यक्ष देखते हैं। 
पुरानी जमंन कविता के अवशेषो में बास्डेर के घोडे की जब टाग टटती है तो सवाना 
वोडन जपता है 


१०२ --(पुरोहिताई से मुक्त )अथवंदेद के विश्वजनोन' छोक-विदवास 


हड्डो के साथ हड्डो 

खून में खून, 

हर अंग-- 

अंसे हर दूसरे अंग के साथ जड़ा हुआ हो । 
इसमें और अथर्ववेद ४ १२ मे (टटी टाग को ठीक करने के प्रसग॒ मे) क्या भेद है ? :--- 

तेरी मज्जा मज्जा से सिलू जाए, 

दूटा अंग अपने दूट हिस्से से मिल जाए, 

और इस तरह---तेरा मांस और तेरी हडडियां, 

फिर से जड़ जाएं । 

जब मसज्जा एकरूप हो जाय 

तो चमड़ो, सेहत में आकर, उसे ऊपर से ढक दे: 

तेरे खून में, तेरी हड्डो में, तेरे मांस में 

-+नई जिन्दगी आ जाए ॥ 

यह बूटी तेरे टूट हिस्सों को जोड़ दे 

उन पर चमड़ी का आ-वसन डाल दे, 

और उस में से तेरे बल, फिर से, उसी तरह 

उगने लगें । 

अथर्ववेद सहिता का वास्तविक महत्त्व इस में है कि अभी लोकप्रिय धर्म, 
साधारण जन-घर्म--आहाणो की पोप-लीला से अस्पृष्ट है। इस जनधर्म के 
अंग भूत-प्रेत, देत्य, चाण्डाल, चुडैल और जावु--मानवजाति के क्रमिक विकिरण 
को कहानी बखूबी बता सकते है। एक ऐतिहासिक के लिए अथवंबेद का महत्त्व क्या 


है--यह अथर्व॑ वेद की वित्रय-सूची पर एक विहृगम दृष्टि डालने से ही स्पष्ट हो 
जाता है। 


अथवंवेद के मुख्य अगो मे एक 'संघजानि' --अर्थात्‌ बीमारियों का इछाज 
करने के मन्त्र-तन्त्र है। इन मनन्‍्त्रों के सम्बोध्य या तो स्वयं रोग है या फिर 
उन रोगो को लाने वाले अधिष्ठाता कोई देत्य (कृमि ?)। भारत में भी, पुराने 
समय से, यह विश्वास चला आता है कि बीमारिया कुछ खास दैत्यो की बदौलत ही 
बीमार पर आया करती है। कुछ गीतो में, अलबत्ता, आयुर्वेदिक ओषधियो की 
स्तुति भी गाई गई है, जबकि कुछ अन्य प्रा्थंताओ मे अग्नि और जल का आह्वान 
रोग-निवारण के लिए किया गया है। भारतीय आयुर्वेदशास्त्र का यह प्राचीनतम 
रूप है जब कि इन मन्‍्त्रो मे, और इन मन्‍्त्रो के साथ जुटे कर्मकाण्ड मे, कुछ शक्ति 


भेवजामसि---रोच-शाज' बुखार; खांसी १०३ 


मानी जाती थी । हमारे इस निष्कर्ष का साक्षी स्वयं कौशिक सूत्र है। लेकित 
तमाशा यह है कि भिन्न-भिन्न बीमारियो के चिह्न इन गीतो मे इतने स्पष्ट दिए गए 
हैं कि उनके रोग-शास्त्र का एक अंग होने मे सन्देह रह ही नहीं जाता । यह बात 
खास तौर पर बुखार के बारे मे लागू होती है। बुद्वार को रोगो का राजा कहा गया 
है (क्योकि इसी से आम तौर पर हमे वास्ता पडता है और यह बड़ा जलील भी होता 
है )। कितने ही मन्त्र अथर्ववेद मे तकमा को सम्बोधित कर कहे गए है; अथवंबेद 
५ २२ मे बुखार के इस दंत्य की कल्पना इन शब्दों मे की गई है .-- 


क्यों तुम एक आग को तरह आते हो, 
और लोगो का खून चूस कर-- 
उन्हें कमजोर कर देते हो ? 


जाओ, तुसमें अब कोई ताकत बाकी न रहे-- 
पाताल म जाकर अपना मुंह छिपाओ । 

मन्त्र की महाशक्ति से म॑ आज 

ज्वर को 

पाताल खदेड़ता हूं । 

रोगो के शरीर पर कोई दाग, कोई तमक-लालो, 
बाको न रहे । 

जाओ, तुम मूजवान्‌ पर जा बसो, 

बाहिकों में अपना डरा बसा लो, 

या--किसी शूद्र लड़की को अपना छो ! 


पर यह क्‍या ?-- मरीज सर्दो से कांप रहा हे ! 

खांसी जरा चेन नहीं लेने देतो, 

और उसे शिकायत हे कि-- 

अन्दर (बाहर, सभी जगह) आग ही आग रलूग रही हैं ! 

कितने भयानक तोर हे बुखार के -- 

खांसी, वसा और फुंसियां--बुखार के ये भाई-बहन, 

ये भाई-बन्द--जाकर हमारे दुश्मनों में क्यो नहों रहते ? 

दूसरे लोगो में, दूसरे देशो मे, भी बीमारी को खदेडने की प्रार्थना जसे 
(अथर्ववेद-वत्‌) एक धर्मकृत्य ही है ! खांसी को भगाने के लिए भी उसी तरह 
की एक प्रार्थना अथवं ६ १०५ मे मिलती है. इच्छाशक्ति कहा से कहा पहुच सकती 
है---कहा नहीं पहुच सकती ? :-- 


ह्०्ड बे-कायू अहता ख़स 


एक तीर भो, हम देखते हे--क्षण में ही-- 

बीच के अन्तर को लांघ जाता हूं, 

सूर्य को एक किरण लोक-लोकान्तर में व्याप जाती हे; 

तो क्‍या उसी प्रकार यह मेरी खांसी 

प्ृथ्यी को--पृथ्वो को समुद्र-परिखा को-- 

लांघ कर किसी और लोक को अपना आवास नहीं बना सकती ? 


कई बार तो इन वर्णवों की खित्रमयता, भाषा की स्वच्छता, इतनी उठ आती है 
कि वे एक गोतिकाव्य-सा प्रतीत होने लगते है। किन्तु इस काव्य-स्पर्श से हम कही 
बढ़वा ने जाए ' हमारे लिए एकाव सुन्दर उपमा ही पर्याप्त होनी चाहिए कही 
हम और अधिक आशा न कर बैठे  अयर्त ! १७ में ज़रूपी का खून बन्द होने 
में नहीं आता, तब +- 


रक्त की वाहिनी ये वाड़िया 

अब क्षोण हो चुकों हे-- 

-+जसे फिसी कुआरी बहन का 

भाई न रह गया हो । 

ऐं--डरोर के ऊपर के हिस्से में, 

निचले हिस्से से, ओर बीच के हिस्से मे, बहने वाली शिराओं,-- 
ओर, है श्कत के समुद्र --हृदय, तुम भी 

क्षण भर के लिए शान्त हो जाओ-- 

-“वेसे ही, जेसे समुद्र क बिपुल प्रवाह 

चारों ओर रेत ही रेत पाकर स्वयं शान्त हो जाया करता हैं । 


किन्तु यह कविता का स्पर्श निरन्तरित नहीं मिलता । आम तौर पर तो इसमें 
शब्दी, वाक्य्राज्ञो, वाक्यों, विचारों को इतनी पुनरुणित होती है कि सुनने को जी 
नहीं चाहता, और[ जादू का अश होने से) इनके अर्थ को जानवूभ्ष कर अस्पष्ट रखा 
गया पतीत होता है। अथर्व ६ २५ से एक छालों से भरी देह है -.- 


गदन के आसपास के ये पचास या पचास से भी ज्यादह छाले 
“ये अधपके उबाल--गजर जाएंगे । 

ये सत्तर हें शायद; या--सत्तर से भो अधिक है? 

सच्चे हें, या उससे भी अधिक ? 

--झितन ही हो, 

गुजर जाएगे। 


छाले-- रोग-मूलक' भयानक कृमि (पिशाच, राक्षस) १०५ 


जमनी मे भी (सम्यता की दृष्टि से पिछड़े प्रान्तो मे) ५५, ७७, ९९ किस्म 
की बीमारियों का जिक्र हम आज भी पाते है -- 

मसोहा का यह पानी और यह खन, 

जिस्म को तसास--प्त्तर--बीमारियो के लिए अमृत हूँ । 

इसके अतिरिक्त, भारतीयों में ही नही, जमंन लोगों मे ही नहीं, कितने ही 
अन्यान्य देशों से---बीमा रिया कौ ड़ों से उत्पन्न हुआ करती है . यह विश्वास भी प्राय 
एक-सा ही मिलता है। सो, इन मन्त्रो में प्राय इन कीडो को दुराने का भी जिक्र 
(अथर्व २. ३१) दुष्टिगोचर होता है.-- 

आंतों में, सिर में, पसलियो में, 

--जहां कहीं, भी छोड़े हे : हम उन्हें 

इस मन्त्र के जरिये चकनाचू्र कर देगे। 

पहाड़ों पर, जंगलों में, पौधों में, पशुओं में, नदियों में, 

कीड़े जहां भी हो, 

हम उनका नाम न रहने देंगे : 

--वे हमारे ही जिस्स से आकर क्‍यों रहे ? 

यही नहीं, इन कीडो के भयानक रूप होते है इनका भी सरदार होता है 
गवनेर होता है। इनके भी नर जौर मादा भेद होते है। ये रग-बिरगे होते है और 
इनकी शक्ल भी बडी अजीब होती है। बच्चों की बोमारियों के अधिष्ठाता ये कीडे 
कितने भौड़े हो सकते है--इसकी कल्पना का एक नमूना अथर्ववेद ५ ३२ में इस 
प्रकार मिलता है - 

उसको देह के सारे कोडो को सार दो : 

है इन्द्र, तू ही इस मेरो धरोहर का रक्षक हे । 

मेरे जाप द्वारा सब दानवी दक्तियां क्षीण हो चुकी हे ; 

“-आंखो से, नाक से, दांतों में, जहां भो कहां को इ हों, 

हमारा यह ब्रह्मस्त्र हर-कहीं पहुंच जाता है ! 

दो कीड---एक रंग के हूं तो, विभिन्न रंगों के हैँ तो, 

-->काले, लाल, भूरे, कोयल की शक्ल के, गीध की शक्‍ल के-- 

--खचकर कोई भी नहों जा सकता ! 

रंग-बिरंग ये कोड़, सफ द-काले कम्धो वाले, 

किस तरह लडखड़ा रहे हे । 

कीट-राष्ट्र का अधिपति, और अधिपति का सामन्‍्त, 

दोनों ही अब जिया रहो रहे । 


१०६ रोग-कृसि ओर विश्व के छोक-गीत---कृमियों में सर और मावा 


सम्पूर्ण राज-परियार ही अब माम-दोष हो चुका हें, 
उसका अन्तःपुर, उसके मित्र, उसके नन्‍हें बच्चे 

* #जी-पुरुष--सब--मर गए ! 

हसने उनके सिर फोड़ डाले, 

और अब--- 

उन्हें अग्निसात्‌ करते है । 


बिलकुल इसी तरह के शब्द नर और मादा को खत्म करने के लिए, कि उनकी 
सन्‍्तान आगे चल ही न सके, उधर पश्चिम मे (जर्मन लोक-कविता मे) भी मिलते 
है । दात-दर्दे पर एक छोकगीत है -- 


ए नाशपाती, 

मुझ तुझसे शिकायत हे 

कि तू ने अब तक मेरे त्रिःदुल को--- 

“>भेरा खून चूसने वाले 

भूरे, नोले, और लाल कोड़ों को-- 

(अब तक) सारा क्‍यों तहों, खत्म क्‍यों नहीं कर डाला ? 


विशेषत. पिशाचों और राक्षमों के विरुद्ध तो अयर्व वेद, जसे छट्ठ ले कर पडा 
हुआ है बयोकि पिशाचों और राक्षमों का पूर्ण वर्ग ही रोगो के लिए सभी कही एक 
उर्वरा भूमि माना गया है। इन मन्त्रो का ध्येय ही इन रोग-इत्यो को खदेड भगाना 
है। अथवंबेद ४ ३६ में जादूगर की सारी शक्ति, पृजीभूत हो कर, इन शब्दों मे 
उतरी है-- 

जसे बेल शर के सामने टिक नहों सकता, 

और कुत्तों को कोई राह सुझती नहीं, .. . 

--पिज्ञाघों के लिए से एक मुसीबत बनकर आया हूं : 

में पिशात्रों, चोरों, उचक्कों, आवारों, को बरदाइत नहीं कर सकता, 

जिस गांव में मे घुसता हूं, 

वहां से-- ये दुस दबा कर खड़े होते हे ! 


बीमारी की जड--ये भूत-प्रेत है। इस विश्वास के साथ एक और अन्धविश्वास 
भारतीयों मे यह भी है कि बीमारियों के नर और मादा मरत्यों के पास रात के समय 
पहुंचते है। (क्या पुराने गन्धर्व और अप्सरा यही कुछ थे ? ) जर्मन लोक-विश्वास 
में जिन्हें जादू के देव और परिया माना जाता है, मूल मे, दोनो-ही प्रकृति मे (नदी 


प्रेतात्माएं, और बीन और अजाशंगो--क्षुद्रात्माओं की कामरूपता १०७ 


और अरण्य की ) अधिष्यातू-देवियां थी; ये अद्भुत शक्तिया वृक्षों और नदियों मे 
बसती हैं और इन्सान को तंग करन के लिए अपनी इन अप्राकृतिक खोहों को छोड 
कर जब-तब बाहर निकला करती है। प्राचीन भारतीय इन प्रेतात्माओ से मुक्ति 
पाने के लिए एक सुगन्धित बूटी, अजा-छूगी का और (अथवंबेद ४ ३५ को 
बीन) का इस्तेमाल किया करते थे :-- 


अजाश्यंगी के द्वारा 

में हन अप्सराओं और गन्धवों को बिखरता हूं 
--अजाः्डुंगी की सुगन्धि को वे सहन नहीं कर सकते । 
अप्सराए, गुग्गुल, पिला, नलदी, औक्षगन्धी, ऋमन्दनी, .. « 
“+इन सब को सेने खदेड़ दिया हे, और अब 

-+ये नदियों में (या समुद्र में) पनाह दूंढना चाहे, ढूंढ ले । 
इनको मेने पहिचान लिया हूँ : 

अब ये मेरे सामने टिक कंसे सकतो हें ? 

अव्वत्थ ओर न्यपग्रोध की छाया मे 

ये छुप सकती हों, तो छप जाएं ! 

गन्घर्व--किस तरह अप्सरा के साथ नाचता हुआ आया था ?-- 
कहां है उसके वे दो-दो मुंह ? 

+>-वह बिलकुल निर्वोय्य हो चुका हैं ! 

वही गनषरबें--जो अभो तक कुत्त की तरह 

बंचारी अप्सरा के पोछ पड़ा हुआ था-- 

उसके वे घुंघराले बारू, 

यह उसका उल्लास, 

--अब कहां हे ? 

अप्सरा और गन्धवं, दोनों हो, 

अ-सानुषी हे : 

अब बदे--हन्सानों की बस्तो में--मर कर भी नहीं आएंगे । 


पुरान जादू-टोनो में जर्मनी और भारत मे, इन अजीबो-गरीब देवताओं 
को नदियों और वृक्षों में मुह छुपा कर रखने के मन्त्र है। भारतीय अप्सराजों और 
गन्धर्वों की तरह जमनी की जल-परिया तथा अन्य क्षुद्रात्म (अर्थ-पशु ) नृत्य और गान 
द्वारा मर्त्यों की जिन्दगी को दुर्भर बना देते है । जर्मन गाथाओ मे भी गन्धर्बों मे 
यह शक्ति होती है कि वे जब बाहे अपना रूप बदल सकते है--कुत्ता बन कर, बन्दर 


१०८ आयुष सूक्त--पौष्टिक सूक्‍त--विश्व-मंगल 


बन कर, लहराते वालो से, वे--मनष्य को विचलित कर सकते है। वृक्षों मे पींग 
डाल कर वे भी शाखाओ के साय झूले झूलते है। सुगन्वित बूटिया इन दंत्यों को 
खदेडने के लिए काफी है। इतनी समानताए आनषंगिक नही हो सकती । करीब 
साठ वर्ष हुए दोनों देशो के जादु-टोनो की तुलना करके एडाल्बर्ट कु न" इस परिणाम 
पर पहुचा था कि इन्द्रजालीय वाहमय के कुछ अश ही नही, पूर्ण गीत, पूर्ण मन्त्र 
--जर्मनी और भारत मे इण्डो-यूरोपियन युग के अवशेष रूप मे आज भी, तद्‌ यावत्‌, 
चले आते है जिनके द्वारा प्रागेतिहासिक इण्डो-यूरोपियन कविता का पर्याप्त 
परिचय हमे मिल सकता है। 

अथरब॑वेद का अगला प्रमग आयु सुक्‍तों का है जिसमे स्वास्थ्य और दीर्घायु 
के लिए प्रार्थना की गई है, किन्तु, इन्द्रजाल-परक मन्त्रो से ये सूक्त कुछ बहुत 
भिन्न नहीं। चूडाकरमम, मुण्ठन आदि पारिवारिक उत्सवों पर, तथा उपनयन पर, 
टून स॒क्‍तों द्वारा दी वयिष्य के लिए प्रार्थना की जाती थी--जिसमे बार बार शरद" 
शतम्‌' के लिए एक-सौ-एक तरह की मृत्यओं से मुक्ति, तथा सभी तरह के रोगो से 
रक्षा, प्रभाव-बाह्यता के लिए--प्रार्थना करना प्राय पुनश्क्ति-सा प्रतीत होते लगता 
है। १७वे अध्याय में दस प्रकार के तीस पद्मो का एक पूरा का पूरा सूक्‍त है---जिसमे 
आयवेंद की एक आयधि से बार-बार वही प्रार्थना की गई है जो अक्सर बाजुबन्द था 
ताबीज को सम्बोधित करके की जाया करती है। 

इसी प्रसग में पौष्टिक सूकतो का भी उल्लेख आवश्यक प्रतीत होता है। बात 
ग्रह है कि किसान, गडरिये और व्यापारी बिना देवी-देवता की पूजा के एक कदम--- 
जिन्दगी मे--उठा नहीं सकते, सो, किसी सकान का शिलान्यास करना हो, 
किसी जमीन पर पटली बार 2ल चलाना हो, बीज बोना हो, फसछ काटनी हो, या 
फिर --खती को की डो से सा आग पानी आदि की कजा से बचाना ही अभोष्ट हो, 
और--इसी प्रकार--अपने पशुवन की जगली जानवरों से, डाकुओ से अभिरक्षा 
इष्ट हा, या यात्रा के लिए स्वस्त्ययन ही इष्ट हो, जुए पर दाव रूगा हुआ हो, या 
साप के प्रभाव से बचना हो. प्रार्थना' अपना प्रसग आप हो ढूंड लेती है। इन 
मन्त्रों मे कवित्व की खोज करना वेवकफी है, क्योकि--सारे मे वही की वही रट 
होती है (एकाध प क्ति निहायत खूबसूरत भी यदा-कदा आ सकती है) । इन सुन्दर 
सुकतों मे एक सूक्त (अथर्ववेद ४ १५) है जहां हवा के पंखो पर उडते बादलो के बारे 
में कहा गया है कि बादलों की ओढनो ओढे यह महान्‌ वृषभ चिघाडता है मेह 
वरमाता है और पृथ्वी फिर से हरीन्मरी हो जाती है !” मेघ से (पद ६) 
प्राथना की गई हे -- 

इपना पानों वरसाओं 

-+कि इन्सान पनाह ढुंढ़ता रह जाय । 


मृंगार सुक्त--पाप-विमोच्क तावयीद आदि १०९, 


किन्तु--ग्वाले को 

सही-सलामत ही उसके घर पहुंचने देना । 

किन्तु जिन मन्‍्त्रों मे सावंजनीन सुख अथवा दु ख कष्ट से मुक्ति के लिए प्रार्थना 
की गई है, उन मे कवित्व बहुत ही कम है। अथर्वे ४. २३-२९ मे इस प्रकार के 
मृगार सूकतो का एक स्तवक प्रस्तुत है जिसके हर सूक्‍त मे सात-सात मन्त्र है । 
सूकतों का सम्बोधन क्रमश अग्नि, इन्द्र, वायु और सविता, द्यावापृथ्वी, मरुत, 
भव और शव, मित्र और वरुण---से किया गया है कि हमारे कष्ट दूर करो।' 

अद्भुत यह है कि एसे प्रसगो भे अंहस्‌ शब्द का अर्थ कुछ मुसीबत, कष्ट' है तो 
कुछ पाप, अपराध ' भी। शायद इसीलिए, उपरिनिदिपष्ट सुकत-सप्तक का विनियोग 
प्रायश्चित्त-प्रकरण मे होता है । इन प्रायश्चित्त सुक्तों मे और रोगनिवारण, 
दीर्घायुष्य परक सूक्‍तों मे कोई बहुत भेद नही है क्योकि--भारतीय विचारधारा के 
अनुसार--प्रायकश्चित्त का अवसर कोई वास्तविक पाप व नियम-भग ही हो, ऐसी 
बात नहीं, यहा तो मन-वचन-कर्म---नी नो को ही पाप का एक-सा माध्यम माना 
जाता है। इसलिए उधार लेना और उसे वापिस न करना, जुआ खेलना लेकिन 
बाजी न दें सकता, गंर-कानूनी शादी या छोट भाई का बडे भाई से पहले विवाह-- 
इत्यादि के लिए यहा--जहा प्रायश्चित्त का विधान है वहा बीमारियो,अपशकुनो पर, 
युग्मजो के जन्म पर, अथवा किसी भयकर ग्रह-यन्त्रणा एवं दुघंटना के प्रत्यक्ष पर भी 
--प्रायश्चित्त-१रक तन्त्र, मन्त्र,गीत विहित है। भारतीयो के मन मे पाप, अपराध, 
किस्मत, बुरे विचार--प्राय:, पर्यायवाची होते है; और यह भी माना जाता है कि 
बीमारी और बदकिस्मती गुनाह और बुरा-ख्याल--सभी के लिए कोई-त-कोई 
प्रतात्मा जिम्मेवार है, जंसे कि एक बीमार आदमी या एक पागछर, समाज का एक 
अपराधी या एक छा पापी-सभी किसी-न-किसी देत्य या चुडेल के कब्जे भे समझे 
ही जाते है। सभी बीमारिया, अपशकुन और दुर्घेटनाए, सभी प्रकार के प्रकोप इन्ही 
देवता-स्वरूपो की देन है। १० ३ मे एक बाजूबन्द की स्तुति की गई है और उसे 
मन्त्र-शक्ति से इतना भर दिया गया है कि कोई अभिशाप, कोई बुरा स्वप्न या शकुन 
या टोना अब उसे पहनने वाले के खिलाफ कारगर नही हो सकता यही नही, एक- 
ही बाजबन्द सम्पूर्ण परिवार को सर्वथा-सुरक्षित रखने के लिए समर्थ है और 
सभी प्रकार की बीमारियों के विरुद्ध एक रामबाण भी है। 

पारिवारिक वेमनस्य भी इन्ही तथाकथित देवताओ का प्रकोप ही होते है। सो, 
जहा अथरव॑वेद मे सांप्रनस्य के गीत आते है, उनकी स्थिति इन प्रायश्चित्त सूकतो तथा 
आशीवंचनो के बीच-की ही होती है,क्योंकि---इन मन्त्रों मे, एक ओर, परिवार मे 
सुख शान्ति के लिए प्रार्थना होती है तो उसके साथ, दूसरी ओर,वही शब्द देवता के 
प्रकोप को शान्त करने के लिए भी प्रयुक्त हुए होते है। ऐसे प्रसगो के साथ ही सभा 


११० सांमनस्य सूक्त--स्त्रोकर्माणि 


में राज्याधिकरणो मे--वाग्मिता आदि अन्यान्य प्रसगों का भी संकेत प्रागः 
समानान्तर होता है। इन मे भी अथववेद ३. ३० को, एक प्रकार से आदर्श-सूक्त 
कहा जा सकता है '“-- 


तुम्हारी भावनाएं ओर चिन्तन एक हों, 

तुममें परस्पर विद्वेंष न हो, 

पराथ में ही तुम्हें सुख मिले : 

--जैसे गौओं का सारा जोवन 

अपने बछड़ों को देखभाल में हो सब-कुछ पा लेता हूँ । 


पुश्न॒ पिता का आज्ञाकारी हो; 

माता का आदर करे, 

पत्नी पति के सम्मुख मोठे बच्चन ही होठों पर लाये । 
भाई-भाई में प्रेम हो और बहनें 

--भाइपों को छत्रछाया में--- 

आपस में सौतें न बन बेंठ : 

-+मन, बचन तथा कर्स में यह विदव 

एक खुला धोंसला बन जाए, सर्व-जन-हित-सुखाय 
--एक सर्वार्थसिद्धि' सन्दिर बन जाय ! 


और इन सामनस्य सूक्‍तों का प्रयोग पति-पत्नी के बीच में उठ-खई वेमनस्य 
को दूर करने के लिए भी किया जा सकता था । किन्तु विवाह और प्रेम सम्बन्धी 
अभिचार मन्त्र अथ्ववेद का एक स्वतन्त्र विभाग ही हूं . कौशिक सूत्र मे हमे कितने 
ही प्रकार के प्रेम-सम्बन्धी अभिचार-तन्त्रो का विधान मिलता है जिन्हें वहा स्च्री- 
कर्माणि कहा गया है, और इन स्त्रीकर्माणि के प्रसग में ही अथवंवेद के इन सूक्‍तो 
और मन्त्रों का प्रयोग मूलतः हुआ भी करता था। विवाह और प्रेम सम्बन्धी ये 
अभिचार मन्त्र प्राय दो प्रकार के होते है " एक तो वे--जिनकी उपयोगिता वेवा- 
हिक (एवं सामाजिक) जीवन मे पूृत्रोत्पत्ति द्वारा शान्ति इष्ट हो, और दूसरे वे--- 
जिनकी 'धामिकता कुमारी कन्याओं द्वारा वर ढूंढने मे( और बरो द्वारा वधू खोजने 
मे) स्वव-सिद्ध हो जाती है, इसी प्रकार नव-विवाहितो के प्रति आशीर्वाद, अथवा 
गमिणी के गर्भ की रक्षा, तथा अजात एवं नवजात की अभिरक्षा--की दृष्टि से, तथा 
पुसवत्त की अभिलाषा से, उद्गीणं भावों मे इन सूक्‍तो की उपयोगिता सिद्ध है । 
अथर्ववेद का १४वा अध्याय इसी प्रकार के मन्त्रो और सूक्‍्तो से भरा पडा है जो वस्तुतः 
ऋष्वेद के विवाह-सम्बन्धी मन्‍्त्रो का ही एक परिव्धित एवं नूतन सस्करण प्रतीत 


अशीकरण' सन्त १११ 


होता है। इन मन्त्रों के अतिरिक्त, कुछेक सूक्‍त वेवाहिक जीवन मे विक्षोभ तथा 
मन-मुटाव लाने के लिए भी प्रयुक्त हुआ करते थे : इसमे कोई सन्देह नहीं। और 
मन-मुटाव एक बार हो जाने पर पत्नी को हम प्रायः पति की विद्वेष-मावना को शान्त 
करने के लिए कुछ शान्ति-मन्त्रों का पाठ करती हुई पाते है, तो उघर पति एक 
विश्वासघातिनी पत्नी का प्रेम पुनः प्राप्त करने के लिए उसी प्रकार के मन्त्रों का 
उपयोग करता है। अथर्ववेद ४-६ मे प्रेमी प्रेयसी के यहा रात को चुपके-चुपके आ 
गया; उसके मुख से उस समय निकले मन्त्र है “तेरी मा नींद मे सोई रहे, तो तेरा 
पिता, घर के सब वृद्ध, नीद मे मस्त रहे---कुत्ते की भी आख न खुलने पाए, तेरे 
सगगे-सम्बन्धी अभी उठे नहीं ।” गन्धवंलीला के प्रसंग में कुछ तन्त्र-मन्त्र उस 
प्रागंतिहासिक सम्यता की स्मृति ताजा कराते प्रतीत होते हैं--जब मन्सत्रो द्वारा 
किसी व्यक्तिको लोग उसकी अपनी इच्छा के विरुद्ध प्रेम करने पर मजबूर किया करते 
थे। विश्व भर मे उस युग मे तब एक विचार प्रसिद्ध था कि किसी व्यक्ति की 
तस्वीर या मूर्ति बना कर उसके द्वारा उस व्यक्ति के हृदय को(अपन ) वश मे छाया जा 
सकता है। भारत मे भी यही अवस्था थी। यदि कोई पुरुष किसी स्त्री का प्रम प्राप्त 
करना चाहे, तो उसके लिए बडा आसान तरीका यह था कि “प्रेयसी की एक वह मिट्टी 
की मूर्ति बना ले और पोस्त के रेशो से घनुष की डोरी बना कर, फूलो-भरी डालियो 
का एक धतष बना कर, तीर मे एक काटा सिर-लगा कर, उल्लू के पख से तीर के 
पिछले भाग को सजा कर, और काली लकडी की एक कमान बना कर--यदि 
उस मूत्ति के हृदय को अब तीर के साथ बीधना शुरू कर दे तो, --उसका अ्थें 
यह समझा जाता था कि, इस प्रकार, प्रेमी अपनी स्वप्न-प्रिया के हृदय को 
काम-विद्ध कर रहा है, परवश' कर रहा है अब वह निश्चय ही उसकी, 
उसी की, बन जाएगी ।” इस प्रस्तनग में अथवंवेद ३ ३५ के कुछ मन्त्र इस 
प्रकार हैं :--- 


समन्सय तुझे सथित कर दे; 
बिस्तर में तुझे शान्ति को नींद न आए : 
काम के घोर दर द्वारा में तेरे हृदय को बोध रहा हूं । 


यह तोर--जिसमें मेरे मनोरथ के पंख रंग हे, 
मेरे प्रम को नोक, - . 

मेरी अदम्य इच्छा जिसको कमान हैं 
“+-कामदेव इसके द्वारा तेरे हृदय को बींष दे । 
कास के उस लरूक््य-वेधी बाण हारा 

--जो पंखों से उड़ता हूँ, 


११२ अबला के तौर 


विपक्षी को भस्म कर देता हे-- 
उसके दिलो-जिगर को खुद्क कर देता है : 
-+में तेरे हृदय को बींधता हूं । 


कास की अन्तर्ज्वाल द्वारा विद्ध होकर, समिद्ध हो कर, 
अपने सूल्ल लबों के साथ--प्यास की मारी-- 

तू मेरे पास, झट से, आ जा : 

-+अपने अभिसान को एक ओर रख के 

वाणी की मधुरता के साथ 

भेरे प्रेम में पपी--सेरो ही बन कर--- 

मेरे यहा पहुंच जा--मेरे हृदय में, मेरे अंगों से 

समा जा ! 


एक अंकुश चुभों कर, मानो, 

से तुझे तेरे माता-पिता से पृथक फरता हूँ 
कि अब तू मेरी (वहं-वद) हो जा 

मेरी इच्छा की दासी बन जा । 


हे--देवो युगल, मित्र और वरुण 

तुम उसे विच्वारशक्ति से सर्वया हीन कर दो, और-- 
इच्छाशक्ति से भो सर्वधा विरहित करके 

उसे मेरी ही अधोन कर दो । 


और यदि किसी औरत के मन में भी कुछ एसी ही इच्छा पंदा हो 
जाय तो वह भी इसी प्रकार के मनन्‍्त्रों द्वारा किसी भी पुरुष को “निर्वश' करके 
अपना सकती थी । तरीका बही है पुरुष की मिट॒टी की मूत्ति बना कर 
अपने सामने रख को, और अथर्ववेद ६ तथा १३८ के मन्‍्त्रों के साथ उस मूर्ति 
पर तीर चलान शुरू कर दो । इन मन्त्रों की टेक है “हे देवताओं, अपने 
काम-दूत इधर भेजा और इसे मर प्रति प्रेम से दिग्ध कर दो ।” कुछ मन्त्र इस 
प्रकार है -- 


है मरुतो, हे वायु, हे अग्नि : 

इसे प्रेम से पागल कर दो, 

--ईसमें मेरे लिए मुहब्बत की मस्तो जगा दो । 
में तुझे क्ञाप देती हू 


न में चूणा ११३ 
और अपनो उत्कट इच्छा से-- 
तुझे प्रेम से आहत करती हूं । 
है देबताओ, अपने काम-दूत इधर सेज दो 
और इसे मेरे प्रति प्रेम से आविध्ट कर दो । 


भले हो तू तीन योजन, पांच योजन 
(विन में) दौड़ सकता हो-- 
उतनी दूर जहां तक कि एफ घोड़ा 
पहुंच .. . . ओश्चल हो जाय 


'सुझे लौट कर वापिस आना हो पड़ेगा-- 

मेरी घर-गिरस्ती का, और हमारे नन्‍हे-मुन्हों का, 

पालक--पिता--तुझे बनना ही पड़ेगा ।' 

कुछ मन्त्र ऐसे भी है जिनमे यह्‌ प्रेम' पशुता की हद तक पहुच गया है। एऐंसे 
अवभरों पर जब्रकि स्त्री का उद्देश्य अपने प्रतिपक्षियों के, अपनी सौतनों के 
उच्छेद और विनाश के अतिरिक्त और कुछ न हो-- (ऐसे अवसरो पर ) घृणा के 
अति रक्त ओ र वह उगल भी क्या सकती है? अथंवेद १ १४ का एक ही उदाहरण 
पर्याप्त होना चाहिए -- 

'में उस कम्बरुत की सारी सम्पत्ति को, 

--सारी विभूति को, 

इस प्रकार अपना रहो हूं 

--जसे किसी ब॒ुक्ष से एक फूलों की साला 

गूथ रही होऊ ! 

गरर्य ः्‌ 2 

एक बिपुल पर्वत 

जिस प्रकार अपने विपुल आधार के साथ 

वहीं जमा रहता हैं : 

“वह भी 

युग-युगान्तर अपने माता-पिता के 

घर में ही जमी रहे । 


हे, यमराज, 
यह औरत तेरी हो पत्नी बनने के काबिल हूं : 
तब तक--यह अपनी मां के साथ, 


११४ अभिचारकर्म : रोग-कध्ट और वेत्य 


अपने भाई के साथ, 
अपने पिता के साथ, 
--बनी रहे : सौभाग्यवतो” बनी रहे ! 
है पम, 
यह औरत तेरी ही गृहिणी बने तो बचने 
--तेरा ही घर संभाले, 
और इससे पूर्व कि इसके बाल सिर से झड़ नहीं जाते 
यह अपने हो रिह्तेदारों में--क्बारी ही अच्छी ! 
हा ८ श्र 
असित, कश्यप ओऔर गय 
के प्रभावशाली मन्‍्त्रों द्वारा 
में तेरे सोभाग्य को 
उसी प्रकार आच्छादित करतो हूं 
जेसे--किसी सन्‍्दूक में कोई कंजूस अपने मनहूस खजाने को । 


यही पशुता, शायद, सीमोल्कघन तक पहुच चुकी प्रतीत होती है जब कि इन 
अभिशाप-मन्‍्त्रो का प्रयोग, अयववेवेद ७ ३५ मे, औरत को बाझ बनाने के लिए- 
या फिर, अथधवेवेद ६ १३८ एवं ७ ९० मे, पुरुष को उसकी जनने ैिद्रिय से विहीन 
करने के लिए--कर ने का विधान है। 

प्रेम के प्रसग मे, इन मन्त्रों का प्रयोग शुरू-शुरू मे अगिरासि के व्यापक नाम 
द्वारा हुआ करता था अगिरांसि--अर्थात्‌ दंत्यो, जादूगरो, तथा छात्रुओ के विरुद्ध 
प्रयुवत होने वाले अभिज्ञापो का विधान--जिनका दूसरा नाम आशिचारिफाणि 
भी है। धाव और बीमारी वरगरह को शान्‍्त करने के लिए प्रयुक्त मन्त्र भी आरम्भ 
मे, सम्भवत , इसी श्रेणी में आते थे, क्योंकि ---तब अन्ध-विश्वास यही था कि बीमारी 
देत्यो, दानवो, राक्षमों की ही एक देन होती है। इसी प्रकार के सूक्तो का एक 
समुदय अथर्ववेद अध्याय १६ का उत्तर-भाग है जिसमे दुःस्वप्न से मुक्ति पाने के 
लिए मन्त्र मे कहा गया है कि वह शत्रुओ के घर मे अपना डेरा लगाए, और, जब ये 
अभिगापमन्त्र प्रपृक्‍्त होते है---तब, दंत्यो ऐन्द्रजालिको, चुइलो मे किसी प्रकार का 
भेद मालूम नहीं देता क्योकि-- (ऐसे प्रसयो मे ) अग्नि को विशेष रूप से आमन्त्रित 
किया जाता है कि वह आकर हमारी इन राक्षसो से मुक्ति दिलाए। देत्यों के कितने 
ही लोकप्रसिद्ध नाम--जिनका प्रसंग और कही नही आता--इन सूक्‍तों में हमे 
प्राय मिल जाते है। और इन नामों के साथ सम्बद्ध कथाएं भी, वस्तु एवं विन्यास 
मे, बंदिक न हो कर लोकवाडमय-गत अधिक है। इस प्रकार, एक बद्धमूल-सी 


भन्‍्ञदक्ति (में विप्रमास) --शाप भी बरदान भी ११५ 


आस्था लोकमानस मे घर कर चुकी है कि बीमारी और बदकिस्मती दानवों के 
अतिरिक्त जादू-दोनों से समधित विशिष्ट-पुरुषो की--वी-आई-पी ज़् कौ--देन 
भी हो सकती है ! मन्त्र-शक्ति मे यह विश्वास, मात्र भारतीय नही, सार्वलौकिक है। 
जिस मन्‍्त्रशकित द्वारा ये दुष्ट (जन) मुसीबत छाते है, प्राचीन गीतो मे वह प्रायः 
कोई जीती-जागती-सी वस्तु समझी जाती है; और उससे बचने का उपाय भी 
जादू-टोनो के द्वारा उमीः प्रकार समर्थित कोई बूटी, कोई कगन, कोई तावीज, या 
कोई और चीज, होती है जिसके सामने आते ही मुसीबत आप से आप छू-मन्तर होने 
लगती है। कुछ हो, जादू-टोनो के इन मन्त्रों एवं सूक्‍तो में जादू का बुरा और अच्छा 
प्रयोग भले ही हमे पसन्द न हो, लेकिन उसकी ताकत को, उसकी शक्तिमत्ता को, 
हमे मानना ही पडता है, और उसमे भी अपनी ही एक खूबसूरती होती है जो ऋग्वेद 
के यज्ञपरक सूक्‍तो मे हमे कही नही मिलती । अथवंबेद ५.१४ मे जादू की बुरी 
निगाहो से बचने के लिए कुछ मन्त्र इस प्रकार आते है जो निस्सन्देह विश्व लोक- 
वाष्टमय का एक अविभाज्य अग मान जा सकते है -- 


एक गरुड़ ने तुझे कहीं पाया था : 

एक जेंंगलो सुअर 

-+पता नहीं जमीन के किस कोने से-- 

तुझ्ते अपनी थूथनी से कुरेद कर बाहर राया था । 
है ओषधि, उठ 

और उठ कर कुछ करामात दिखा : 

-+इस जादू-भरो मुसोबत को 

खत्म कर वे--बृर भगा दे । 


इन यातुघानों को 

इन ऐन्द्रजालिक वृत्रों को खबेड़ दे ; 
है ओषधि, अपने जादू से 

हमें तंग करने वाले इस आदमसी को 
परे ले जा । 


सफंद पंरों बाले कृष्ण म॒ग को 

जंसे उसो को खाल को बनी रस्सी से बांध देते हे, 
जादू की सुनहरी प्युंखला से, 

हे परमेश्वर, 

खूब नामुराद जादूगर को बांध दे । 


११६ 'मूर्स', सजग-सजोव 'अभिज्षाप 


जादू-टोने' का यह जबरदस्त हाथ पकड़ कर 
उसे, वापिस जादूगर के पास लोटा बे, 
जादूगर के सामने इसे टिका दे 

कि जादूगर को अपनी ही मौत नजर आते रूगे। 


जादू को इस कला को, इस अभिशप्ति को, 
अभिज्ञाप देन वाले उस जादूगर के 
घर ही वापिस ले जा । 


जादू का यह सुनहरो रथ 

अपने पहियों के साथ 

उलटा चलना शुरू कर दे, 

और स्वयं जादूगर को हो कुचल दे । 

जसे--घोड़े को रस्सी से बांध कर 

उसे उसके ठिकाने पर वापिस ले जाते हे : 

जो कोई भो यहां--मनुष्यो में, पशुओ सें-- 

अद्भुत शक्ति द्वारा मुसीबतें बरसाता हैं 

-+हसम उसी को शक्ति से आज उसी-को क्षीण करते हें । 


और तू भी, ओ जादू और जादू की छड़, 
--बवहीं वापिस पहुच जा 

जहां से कि तेरा जन्म हुआ हू ! 

एक कुचले हुए साप को तरह चमक उठ-- 
ओर अपने बन्धनों से छुट 

--उस बांधन वाले को हो बांध दे, 

डस दे, खत्म कर दे ! 


इसी प्रकार, अथर्ववेद ६ ३७ मे भी अभिशाप को ऐसे सम्बोधित किया गया है 
जैमे वह कोई प्रतिमूत्ति एक दानवी शक्ति हो .-- 


रथ में घोड़ों को जोत कर, शाप 

--सहलाक्ष बन कर-- 

मेरे अभिद्मप्ता को ढूंढने निकल पड़ा हूँ 
“जैसे भेड़िया किसो गडरिये का घर इंढ़ने 
निफला हो ! 


“बितता महान्त:' ११७ 


किन्तु, है अभिशाप--, 

वूने हमें न छना; 

जैसे दावानल सरोवर को छोड़ जाती हैं; 

ओर जंसे बिजली आसमान से नीचे की ओर गिरती हूँ 
और ब्‌क्ष को भो अपने साथ गिरा देती हूं 

“तुझे भी अपने शत्रु का पता हो । 


जो कोई भो हमें ज्ञाप देता हूँ 

या स्वयं अभिशप्त हो कर, या अनजाने यूं-ही, 
हमारी जिन्दगी से खिलवाड़ करता हे : 

में उसे मृत्यु के ग्रास की तरह उसी तरह फेंकता हूं 
जेसे--किसी कुत्ते को कोई 

हुड्‌डी का एक टुकड़ा फेंक रहा हो ! 


अथवंवेद ४ १६ मे--वरुण की जो उदात्त रतुति गाई गई है, परमेश्वर की 
सर्वकज्षता ओर सवं शक्तिमत्ता को जिस प्रकार प्रत्यक्ष किया गया है उसका कुछ 
आभास हमे पाश्चात्त्यो की धर्मपोधी बाइबल के साम' गीतो मे हो चुका है। किन्तु 
अथर्ववेद के मन्त्रों मे कुछ विशेयता है. जो हमे इधर नहीं मिलती, क्योकि---सूक्त 
के उत्तरार्घ मे फिर झूठो के विरुद्ध, द्रोहियो के विरुद्ध, अभिशाप का वही पुरानी 
वृत्ति फिर से जाग उठी है जो अथर्ववेद मे तो प्राय मिलती ही है किन्तु (भारत में ) 
अस्यत्र दुर्लभ है। सूक्‍त इस प्रकार है -- 


सातवे आसमान में रहने वाला परमेश्वर 

हमारे कृत्यों को भलो भांति जानता हूं 

-+जसे वह, यहीं-कहीं, निकट में खड़ा हो ! 

हम अपने कुकृत्यों को कितना हो छिपा-लें, 

क्या देवताओं से भी कुछ ओझल किया जा सकता हे ? 


हम खड़े हों, चलते-फिरते हो, 

जथोरी करते हों, या फकत हेरा-फरो करते हो, 

कहीं जा कर छप जाएं : 

--डैवला हसारो सारी गतिविधि हर घड़ी देख रहे होते हे । 


जहां-कहों भो षड़यन्त्र हो रहा होता हें-- स 
और दोनों जने सचम्च समझ भो यहो रहे होते है कि ओर कोई नहीं है, . . 


११८ वराण के स-दहाक्‍त पाश 


वे मनजान--क्या जाने कि वरुण भी उन्हों-से 
---एक तौसरा बन कर--वहां-क हां ओट में विद्यमान है ! 


वरुण सर्वव्यापक हें, 

पृथ्वो और आकाश में उसका साम्राज्य हें, उसी एक का साम्राज्य है । 
यह चतुरदिक-अनन्त समुद्र उसो का विश्वाम-स्थल हूं 

और छोटे-छोटे ये सरोवर----सब उसी बाल-क्ृष्ण के क्रीड़ागार है ! 


भले ही आसमान से परे पहुंच जाओ, 

--वरुण को आंख से नहीं बच सकोगे, कभो नहीं । 
आसमान से ही उसके दूत, 

उसके गुप्तचर, उतरते हें-- 

और अपनो उन हजारों आंखों से 

पृथ्वी का कोना-कोना छान जाते हे ! 

पृथ्वी, आकाश और वह परात्पर व्योम : 

--बिद्व में कुछ भो तो नहों, जहां वरुण की आंख न पहुंच सकती हो ! 
यहां तक कि--हमारे आंख झपकने तक को 

बहू उसी प्रकार गिन सकता हे-- 

जेसे कोई जुआरो-- 

जुए के सब दावों को ! 


है वरुण, 

तेरे घोर पाश, 

सात-सात करके तीन बार 

पापी को लपेट लें, झूठ बोलने वाले को निकस्सा कर टें-- 
ओऔर--सच बोलने वाले फो छोड़ दे । 


है वरुण, 

तुम-तो हमारो सब करनो जानते हो ; 

झूठा आदमी! बच कर निकलने न पाए, 

उसे अपने संकड़ों पाज्ञों में बांध लो ! 

दुष्चरित्र का पेट फाड़ दो-- 

उसको सारी पोल उस प्रकार खुल कर बाहर आ जाय 
जैसे कहीं कोई पीपा उछट गया हो ! 


तन्त्रात्मकता का होने स्पशे---राजक मणि ११९ 


वरुण के जो भो पाश 

दाएं-बाएं, ऊपर-नीचे--फंले हुए हे 

--वे पाश जो हमें ज्ञात हे, 

--वे पाश जो, हमें ज्ञात नहीं, बेबी हे-- 
उन सबसे म॑ अपने शत्रु को आंध रहा हूं, 
उसके बंश को निर्मूल कर रहा हूं । 


इसी सुक्त के सम्बन्ध मे रोथ ने एक स्थान पर कहा है “सम्पूर्ण बंदिक वाइमय 
में कोई भी और स्थल एसा नहीं शायद जहा देवी सर्वज्ञता को इसने प्रभावपूर्ण 
शब्दों मे वर्णित किया गया हो; किन्तु इतनी सुन्दर कलात्मक कृति का प्रयोग 
अभिशाप के लिए करके उसे 'अवद्य' कर दिया गया । खेर, अथर्ववेद के अस्यान्य 
स्थलो की भाति यहा भी अनुमान यही निकलता है कि प्राचीन सूकतो मे कुछ ही अश 
ऐमे अवशिष्ट रह गए है जिनकी उपयोगिता इन जादूभरे विनियोगो के अतिरिक्त 
और कुछ न रह गई थी। अन्यथा, सृक्‍त के प्रथम पाच मन्जों मे और पिछले चार 
मस्ती मे सगति बिठा सकता असम्भव है” इसके विरुद्द ब्लूपफील्ड का यह कहना 
कि सम्पूर्ण कविता ही शुरू मे अभिशापम्‌लक थी--ऊुठ उचित नहीं जचती। 


कितने ही अभिचार-यूकत राजाओ और क्षत्रियों के लिए लिखे गए थे, जिनमे 
अपनो के लिए आशीर्वाद तथा प्रायो के लिए ज्ञाप स्वाभाविक ही प्रतीत होता 
है पुराने समय से भारत मे प्रत्येक राजा को अपने लिए एक कुल-पुरोहित नियुक्त 
करना आवश्यक होता था, और इस कुल-पुरोहित के लिए राज-जीवन के अग- 
भूत अन्यान्य मन्त्र-तन्त्रो, विनियोगो, और मन्त्रो का परिचय आवश्यक होता था। 
अथर्ववेद का इस प्रकार क्षात्र धर्म से अयवा। राजकर्माणि से भी निकट सम्बन्ध है । 
राज-कर्म -१रक इन सूक्‍तो मे सिहासन पर बिठा कर राजा को अभिषेक करने के लिए 
कुछ मन्त्र है, तो दूसरे कुछ मन्त्र अन्य स॑। मान्त- नृूपतियों पर अपनी प्रभुता स्थापित 
करने के लिए भो विहित है, ओर, साथ ही, कवच धारण करते समय, रथ पर 
चढते समय या युद्ध जाते समय--उसकी अभिरक्षा के लिए प्रार्थनाएं भी है । 
अथर्व ३.४ में राजा के निर्वाचन के समय एक प्रार्थना गाई गई है जिसमे स्वयं 
देव-राट्‌ वहण उपस्थित हो कर राजा का चुनाव करता है, क्योकि---वरुण का मूल 
सम्बन्ध 4/बु धातु से जो है | अथर्त ३ ३ मे निर्वासित राजा को पुन पद-प्रतिष्ठित 
करने के लिए एक अद्भुत उपाय अभि-लिखित है। क्षत्रियो से सम्बद्ध सूक्‍्तों मे 
सबसे सुन्दर कृति सम्भवत अथर्ववेद के यू द्रगीत है--और उनमे भी, विशेषत , 
योद्धाओ को युद्ध और विजय के लिए उकसान वाले गीत । दो वुन्दुभि-गीत अथर्वे- 
बेद ५ २०-२१ है जिनमे कुछ पक्तिया हम यहा उद्धृत करना चाहेंगे -- 


१२० दो दुल्दुलि-गोत-- ब्द्ठा सत्र 


काष्ठनिसित ओर समंबद्ध-- 

उच्च ध्वनि वाला दुन्दुभि हो 

हमारा परम वोर हु, हमारा सेनापति हूँ । 

सिह को तरह दहाइते हुए, हे दुन्दुभि, 

उठ, और उठ कर, शत्रुओ को भयभोत कर दे 
नष्ट कर दे । 


और जब शत्रु को सेना, डर मे, 

तितर-क्तिर होने लगे 

एक जंगली बेल की तरह 

तू उसकी सम्पत्ति पर कूद पड़; 

उयथा से शत्रु के हृदय को बोंध जा 

ओर उसमे फिर वापिस आने को ताकत न रहने दे ! 
शत्रु 

अपना घर भो छोड़ कर भाग जाय॑ ! ! 


दुन्दुभि को दूर तक पहुंचने बाली 
प्रतिध्वनि को सुनकर 

शत्रुओं की पत्नियां जाग उठे 
ओऔर--आकुलता में-- 

पुत्र का हाथ पकड़ कर 

बे तहाजशा--हमारे अस्च्रों को ओर हो-- 
भागतों आएं । 


डून बहा ग-पुरोहितों मे अलबला, मभझ दी नही, समझदारी भो, थी कि के 
इन मन्त्र-तन्त्रों का प्रयोग अवने छिए नहीं, राजाओं और क्षत्रियो की सेनाओ के लिए 
ही, किया करते थे। किन्तु इस प्रकार नहीं कि उससे उनके अपने ही स्वार्थ को 
हानि पहुचने लग जाय। मन॒स्मृति(११ ३३) में भी स्पष्ट शब्दों मे निर्देश 
हैं कि जादू-टोनो और अभिवार-मन्त्रों का प्रयोग कहा और किस प्रकार होना चाहिए. 
“ब्राह्मग को पूर्ण अधिकार है कि वह बिना किस। झिझक के अथरववेद के पवित्र मन्त्रो 
का प्रयोग समय आने पर करे, क्योकि--- शब्द ब्रह्म ही तो ब्राह्मण का अपन शत्रुओं 
को नष्ट करने के लिए, एकमात्र ओर अतप्रम, बद्यस्त्र है।' अयजंवेद के दिनो मे 
भी ब्रह्मास्त्र का मुख्य प्रयोग जुरू-शुरू में ब्राह्मणों के हित में हुआ करता था, 
क्यो कि--एतद्विपयक सूकक्‍तो में ब्राह्मण की सम्पत्ति को, ब्राह्मण के जी०न का, बड़े 
स्पष्ट ओर सगक्त शब्दों मे अप्रवृष्य कहा गया है। जो भी उस तरफ आख् उठाएगा, 


ब्राह्मणों को अप्रधष्य स्थिति--विनियोगात्मक सूक्त और कुन्ताप १२१ 


उसकी खैर नही । बाह्यग का सारा तेज जसे उसके अभिशापों में ही पुजीभूत हो ! 
इसके अतिरिक्त, ब्राह्मण को मिलने वाली दक्षिगा का अर्थ समझाने के लिए भी बडे 
विलुक्षण, अतिशयोक्तिपूर्ण, रहस्यात्मक शब्दों का प्रयोग किया गया है। जहा 
ब्राह्म गे पर रोब-दाब कसना सबसे बड़ा पाप है, उन्हे छेडना अपनी मौत है, उसी 
प्रकार--सबसे बडा पुण्य भी ब्राह्मणों को उदारतापूर्वक दक्षिणा देन के अतिरिक्त 
और कुछ नही । अथर्ववेद इसी प्रकार के गणनातीत, मूलभूत, विचारों से परिपूर्ण 
है जिन्हें धमं की इष्टि से बहुत ऊचा नही कहा जा सकता । जिन सूकतों मे बृद्धि, 
ज्ञान, यशस्विता, ध्ंबोध, और नोतिमत्ता के लिए प्रार्थना की गई है, वे कुछ इव- 
गिन ही सूक्‍त है--जो नि३चय ही अथ्र वेद सहिता में (साहित्य एवं धर्म की दृष्टि 
से) बहुत पीछ आए 

अयबंबेद सहिता के पिछले भागो मे कुछ ऐसे गीत और मन्त्र भी है जिनकी 
रचना विशुद्ध यज्ग-विनियोग की दृष्टि से की गई थी । इन परतर सूक्‍तो का अभि- 
प्राय अयवेवेद को शय तीन बेदो के साथ एक ही श्रेणी मे---अर्थात्‌ यक्नपरक रूप में 
बिठा देने का प्रतीत होता हे । इस प्रसंग में अथ्ववेद के दों आखिरी सूक्‍त उद्धृत 
किए जा सकते है जो ऋग्वेद के अन्यान्य यज्ञात्मक सूक्‍तो से किसी प्रकार भिन्न नही। 
१५ वे अध्याय में यजुर्वेद की भाति कुछ गद्यात्मक वाक्याश भी है जिलका प्राय 
आधा भाग जल की शुद्धि एव शोबक शकित के अन्यान्य विधानों एत्र उपकरणों 
से परिपूर्ण है। १८वें अध्याय के अन्त्येप्टि-परक सूक्‍त, तथा पितरों की प्रजा मे 
आने वाले श्राद्ध सरीखे विधान भी--इसी श्रेगी मे आते है । 

ऋग्वेद के अन्थेप्टि सूक्‍तों की प्राय उन्हीं शब्दों मे यहा पुनरावृत्ति हुई है, 
यद्यवि--उनमे बहुतेरा मसाला और भी यहा जोइ दिया गया है। इसी प्रकार 
अध्याय २०, जो अथ् वेद में बहुतपीछ से जोड़ा गया, प्राय सारा का सारा, ऋग्वेद 
के ही सोम-सत्र परक विभिन्न अश्ो का उल्था एव पुन' सम्पादनमात्र है। इस अध्याय 
के सूकत ' १२७-१३६ की सगति क्या है (स्वथ कुन्ताप का शब्दाथे क्‍या है) यह कोई 
आज तक जान नही पाया । इतना ही अनुमान होता है कि ये कुन्ताप भी मूलत 
यज्ञ-परक ही थे, क्योंकि--अर्थ की दृष्टि से ये प्राय ऋग्वेद की दानस्तुतिया-सी 
प्रतीत होती है (जिनमे यजमान की उदारता की प्रणसा तो की ही गई है, लेकिन 
साथ ही कुछ पहेलिया भी इनमें है--उनक उत्तर भी है और कुछ--भहे, बहदा 
मजाक भी ) । महासत्रो के प्रसग मे--जब कि यज्ञ की विधि अक्सर बहुत लम्बी 
हो जाया करती थी--इस प्रकार के सूक्‍तों मे पुरोहितों में परस्पर एक यज- 
विषयक वाद-विवाद भी अनु-विहित थे । 

अथव॑वेद के कुछ सूक्‍्तो को एक और ही नाम देना पड़ेगा जिसमे घर्मज्ञास्त्र तथा 
सृष्टिशास्त्र मुल्य वियय बन कर आते है। अथवंबेद के साधारण जादू-टोनो मे, 


१२२ वाशनिफ्ाभास 


अन्धविद्वास मे और सृष्टिशास्त्र की बज्ञानिकता मे, दाशनिको की पनी दृष्टि में 
परस्पर क्या सम्बन्ध हो सकता है समझ मे नहीं आता, निश्चय ही एसे अश अथर्ववेद 
संहिता के अर्वाचीनतम अश है। परन्तु इनका सकलन भी मूलत प्रयोगात्मकता की 
दृष्टि से, स्वार्थपरता की दृष्टि से, हुआ था इसमे कोई सन्देह नही , * सत्य की जिज्ञासा 
से प्रेरित हो कर अयवा सृष्टि के गूढ रहस्यो के समाधान की आकाक्षा से इन सूक्‍तों 
के ऋषि कवि नही बन थे। अपितु दार्शनिकता के व्यपदेश से दार्ग निको की परिभा- 
पाओ के चतुर, कृत्रिम, प्रथोगो द्वारा ओर अथंहीन कल्पनाओं द्वारा--यहा केवल 
रहस्यात्मकता का कुछ इन्द्रजाल ही बना गया है. जो-कुछ पहली नजर में गम्भी- 
रता नजर आती है वह जरा से चिन्तन से कितनी थोयी, उल्धथी और अर्यविहीन सिद्ध 
हो जाती है! रहस्यमय शब्दों से मामूली सच्चाई को ढक देना--पुरानी जादूगीरी 
है । फिर भी, यह तो मानना ही पडेगा कि इन सूक्‍तों की पृष्ठभूमि सचमच दर्शन 
के पर्याप्त उच्च विकास ने ही जुटायी थी । उपनिषदों के मख्य विचार--जहा 
प्रमेश्बर को स्रप्टा और प्रजापति के रूप मे वणित किया गया है, जहा सृष्टि के मूल 
मे एक अपौरुषेय नियम के दर्शन होते हैं, जहा तपस्‌, असत्‌, सनस्‌, प्राण आदि 
परिभाषाओ का स्वच्छन्द प्रयोग हुआ है--एक शब्द में, उपनिषदों की सम्पूर्ण 
ब्रह्म विद्या की पृष्ठभूमि. ब्रह्मविद्या का मूल खात भी तो-यही-कही होना चाहिए । 
निष्कर्ष यह कि अथर्ववेद के इन अध्यात्म ओर सृष्टिपरक सूक्‍तो का स्थान भारती य 
दर्शन के विकास में एक पूर्वरीठिका के रूप भें निछ्चचित है। ऋस्वेद के जिल सूकतो 
में दा्शनिकता के प्रथम दर्शन हमे होते हैं उनका परतर विकास उपनिषदों में 
हुआ , किन्तु--अथंव्रेद के दार्शनिक विचार भी क्या सचमच उपनिषरों की उदयन 
के पूर्वाभास है ” क्‍या प्राच्ीत भारतीय ब्राह्मण दर्गन मं तथा उपनिषदों के परतर 
दर्शन में अथतेवेद एक कटी है ” दाउसन के अनुसार--अथरंबेद की यह दार्शनि- 
कता---भारतीय-दणन के महान्‌ प्रवाह की एक धारा न होकर उसके साथ कुछ दूर 
तक बहने वाली एक सरिता हो, तो हा ।* 

रहस्यात्मकता की इस धुन्ध् मे स कभी-कभी सचमुच एक गम्भीर अनु भव, एक 
उच्च दार्शनिक विचार, चमक उठता है, किन्तु ऐसे स्थलों पर सन्देह यही होता है 
कि अथर्व वेद का कवि इस विचार या अनुभव का कर्ता नही, ( किसी अन्य ऋषि के 
पूर्वोद्भासित उदगारों का) प्रयोक्‍ता मात्र है। इस प्रकार काल के वियय मे 
यह उद्गार कि वह सृष्टि का प्रथम कारण है---सचमुच दार्शनिकता से शून्य नही । 
परन्तु सोचना यह है कि इस विवार को दाशंनिक महत्ता को अथववेद (१९ ५३) 
के छायावादी कवि' ने क्या से क्या कर दिया । .-- 

काल एक अश्व हें: 

उसके सात रश्सियां हे, 


कार का 'सर्वाधार', सर्यअ-जनक रथ-चक श्र 


सहख आंख हे, 

बहू अजर हूं, अमर हे, 

और 'ोीजों' से भरा हूँ । 

- लोक लोकान्तर उसके रथ के पहिये है 
जितेन्द्रिय और उदात विचार याले ऋषि हो 
उसको सवारी कर सकते हे । 


काल-रूपी रथ के सात पहिए हे, 

सात ही उसको नाभियां हे, 

अमृत उसका अक्ष हूं, 

सब लोक लोकान्तरों को वह, अपनो ही इच्छानुसार, 
ले चलता है । 

काल ही प्रयम देव हें, 

और बहू अपनो यात्रा पर अग्रसर हे ! 


एक पुर्ण कुम्भ काल के सिर पर रखा हुआ हूं ; 
यहां हम उत्तके विभिन्न रूपों को ही देख पाते हे,-- 
सच्चा स्वरूप तो उसका हस 
--उसके आत्म पदों में ही -- 
किसी ओर लोक में हो देख पाएंगे 
-+जिधर लोक लोकान्तरों को 
यह अविरत लिए जा रहा हैं । 
पाचवे ओर छठ मन्त्र मे काल की सर्वोत्पादकता की स्तुति गाई गई है “-- 
काल ने ही परम व्योम को बनाया, 
काल ने ही लोक लोकान्तरों को बनाया, 


यह वर्तेमान, भूत और भविष्य : 
--सब-कुछ काल ही की महिमा हे । 


यह पृथ्डी काल हो की कृति हें 

काल ही मे सूद प्रकाशित होता हे, 

काल हो में सब लोक-छोकान्तर, और प्राणो, बसते हे । 

काल ही म यह नन्‍हों-सी आंख अपने से परे सब-कुछ देख लेती हूँ ! 

किन्तु इसके एकदम ही बाद, अगले सूक्त (१९ ५४) में, हर तरह की 
चोजो की महज़ एक सूचो बताकर पेश कर देना : इसे कहां तक दर्शन कहा जाय, 


श्रढ रोहित के स॒कत में 'असम्बद्ध प्रलाप 


कहा तक कविता कहा जा सकता है ? परमेश्वर के जितन भी नाम उन दिनो 
प्रचलित थे--प्रजापति, तपस्‌, प्राण---सबका जनक काल है ' 

अथवेवेद का ८वा अध्याय रोहित सूक्‍तो से भरा पडा है जिसमे दार्शनिकता की 
अपेक्षा रहस्यात्मकता का प्रलाप अधिक है। सूक्‍तों मे तरह-तरह की असम्बद्ध 
कल्पनाए एक साथ पेश कर दी गई है, ज॑ ते--पहले ही सूक्‍त मे रोहित को, अर्थात्‌ 
उगते सूर्य की लछालिमा को, सृप्टि का मुल तत्त्व उद्घोषित किया गया है. रोहित 
ही द्यावापूथ्वी का सप्टा हे, रोहित की शक्ति ही पृथ्वी और आकाश को अपने- 
अपने ठौर सभाले हुए है, इत्यादि । किन्तु--बीच में ही. कही से, एक पार्थिव राजा 
आ टपकता है और आकाञ के सम्राट रोहित को ओर उस पृथ्वी-सम्राट्‌ को, जान- 
बुझ कर, एक सम्मिश्रषित रूप में उपस्थित कर दिया जाता है! यही नही, सृक्‍त 
मे--निरर्थक-झत्रुओं और प्रतिस्पधियों के विरुद्ध ज्ञाप उगले गए है (और जो 
लोग गो को छताइते है ओर सूर्याभिमुख हो कर मृत्र विसर्जन करते है, उन्हे भी 
धिक्‍्कारा गया है | ) १३ ३ मे कुछ मन्त्र सचमुच वरुण के पूर्वोद्धत कश्णापूर्ण 
सूक्‍तो की श्रेणी मे रखे जा सकते है, जिनमे रोहित की परम-देव करके स्तुति की गई 
है, किन्‍नु, सूकत को टेक यह है कि 'रोहित क्रोव मे आकर बह्म-द्े प्टा के कुचल दे” -- 


पृथ्वी और आकाश का जो जनक हें, 
लोक-लोकान्तर जिसके आवरण हें, 

ये छः अन्तरिक्ष जिसके अन्दर समाए हुए हें, 

जिसके निर्मल अन्तराल में से 

पक्षियों को पदी, ऋान्‍्त दृष्टि दूर तक वस्लुस्थिति को भांप सकती हें, 
और ब्राह्मण जिसने विद्या अधियत कर ली हूं (! ), 
है परुण,-- 

उसे अस्थित कर दे, 

उसे नष्ट कर दे, 

--ब्राह्मण के विद्वेथ्ी को 

अपने पाश्ञो में बाघ ले । 

रोहित पापी पर कुपित होता हूं; 

रोहित से ही प्रसृत हो कर 

ये हवाए ऋतु धर्मानूसार बहती हे 

रोहित से ही निकल कर 

ये समुद्र विशा-दिशा में फल जाते हें, 

रोहित ही परम देव हूँ; इत्यादि । 


यज्षिय वृषभ (इन्द्र !? ) को स्तुति १२५ 


रोहित ही जीवन का दाता है, 

रोहित ही जोवन फा हर्ता हें; 

रोहित हो प्राणि-मात्र में 

ग्राण का आधान करता हैं; 

रीहित ही 

पृथ्वी और आकाश को-- 

समुद्र के उदर को-- 

अनुप्राणित करता हूँ 

रोहित ही परम देव हे : इत्यादि । 

इन उदात्त स्तुतियों के साथ-साथ जब हम यह पाते है, यज्ञ के बृहत्‌ और 
रथन्तर छन्‍्दो के परिणय से रोहित की उत्पत्ति हुई या यह कि गायत्री अमृत का 
निधान है, तो--सन्देह होन लूगता है कि कही ऋषि रहस्यात्मकता के विचार के 
साथ खिलवाड़ तो नही कर रहा। एसे प्रसयो के धरुघलेपन को दूर करना व्यर्थ है। 
इसी प्रकार का एक स्थल अथवंबेद ४ ११ है जिसमे बृषभ की स्तुति सृष्टि के 
कर्त्ता-ध्र्ता के रूप मे की गई है। किन्तु उसमे किसी प्रकार की दार्णनिकता (तथ्यों 
को खोज ) किसी परिणाम पर नहीं पहुचेगी : 

वृषभ ही--- 

पृथ्वी और आकाश का कर्ता हैं; 

वृषभ हो-- 

अन्तरिक्ष का जनक हैं; 

बृबभ ही-- 

इस छ. अन्तरिक्षों का जनयिता हे; 

बधभ ही-- 

सम्पूर्ण सृष्टि का पिता बन कर 

--छोक-लोकान्तर में व्याप्त है । 

समस्या तब भी सुलझ नही जाती जब हमे बताया जाता है कि यह वृषभ इन्द्र 
है या कोई और परम-देव है, उलटे, उलझन बढ जांती है, इससे, जब आगे चलकर 
हमे बताया जाता है कि यह वृषभ दूध देता है और कि यह दूध ही उसका यज्ञ रूप 
घारण कर लेता है, . .कि पुरोहित की दक्षिणा सचमुच इस वृषभ का दोहन ही है-- 
और कुछ नही ! यही नहीं, बडे बलपू्वंक फिर कहा है कि जो भी कोई वृषभ के इन 
सप्त दोहनो को जान लेता है, उसके घर पुत्र उत्पन्न होता है और वह स्वर्ग का अधि- 
कारी बन जाता है ! इसी प्रकार की निरर्थक स्तुति वृषभ की, परनः, अथर्ववेद ९.४ 
में की गई है यह वृध्रभ-रूप-रूप का परम निधान है, आरम्भ मे यह जल रूप था, 


१९५६ गौका (अर्थात्‌ गो-दान का ! ) अन्सबेंस; ब्रह्मचर्य सूकत 


आप: था-इत्यादि । किन्तु, अन्त मे, हम चकित रह जाते है--यह जानकर--कि 
यह वृषभ यज्ञ-मेध्य के पशु के अतिरिक्त और कुछ नही है ! 

इन अतिशयोवितयो का अभिप्राय स्पष्ट है। अथर्ववेद १०.१० में दार्शनिकता 
और रहस्यात्मकता का ढोग खुद-ब-खूद खुल जाता है। यौ के विषय मे रहस्यो- 
द्घाटन करते हुए लिखा है कि गो ही पृथ्वी-आकाश की, और समुद्रो की, रक्षा करती 
है। इस गौ के पीछे सौ दुग्ध पात्र, सौ गवाले, और सौ दोग्धा बंठे है। देवता इस 
गौ मे प्राणो का आधान करते है, उन्हें ही इस गौ के विषय में सच्चा ज्ञान है; यह 
गौ क्षत्रिय की माता है, यज्ञ गौ का पुनीत अस्त्र है, विचारों की मूल जननी 
है, इसी प्रकार के विचारों का विकास होते-होते गो-विषयक परम रहस्य का 
उत्कर्प अन्ततोगत्वा इन शब्दों मे होता है “गो ही अमृत है, गो की ही मृत्यु के 
रूप मे पूजा होती है, ये लोकलोकान्तर देवी-देवता, मनृप्य, असुर, ऋषि--सब 
गौ के ही रूपान्तर है।” किन्तु इसके अनन्तर--रहस्य की क्रियात्मकता स्वय प्रकट 
हो जाती है -केवल वही व्यक्ति जो इस परम ज्ञान को समझता हो, मोदान का सच्चा 
अधिकारी है, और जो व्यक्ति ब्राह्म गो को गोदान करता है लोकलोकान्तर का स्वामी 
बन जाता है, क्यो कि--गौ मे ही ऋत, ब्रह्मा, तथा तपस्‌ के परमतत्त्व्र अन्तनिहित है। 
उपसहार में, एक बार फिर, कहा गया है -- 

गौ पर ही 

देखताओं का जीवन आश्रित हू; 

गो पर हो 

सनुष्यो का जीवन आश्रित हूं; 

गौ पर ही 

सारे संसार का जीवन आश्रित हूं; 

जहां तक भी 

सूर्य की किरणे पहुंच सकती ह, 

जोंवन का एकसात्र आधार--यह गो हो है ! 

अथर्ववेद ११ ५ मे वंदिक ब्रह्मचर्य की स्तुति भी प्राय इन्ही शब्दों मे की गई 
है। रोहित, वृषभ तथा गौ की तरह वह भी सर्वशक्तिसम्पन्न है। अध्याय १५ में 


_> तो जंसे एक सूक्‍्तावलि-सी पर-ब्रह्म की स्तुति मे गाई गई है जिसमे ब्रह्म को-- 


करा 


री ज 


ब्रात्य कह कर--महादेव, ईषान, रुद्र आदि का पाथिव रूप कहा गया है ! मूल मे 
ब्रात्य लोग शायद भारत की पूर्वी सीमा पर रहने वाली कुछ जातिया थे । वे आर्य 
थे अथवा अनायं--कुछ नही कहा जा सकता। किन्तु वे सावित्री-पतित थे, ब्राह्मण- 
बाह्य थे। अपने जनधन को पशु-धन को, गाडियो में रख कर, और ढक कर-- 
बे-घर, बे-ठिकानें---इध र-उधर घूमा-फिरा करते थे; उनके अपन ही धर्म-नियम, 


व्रात्यों की शुद्धि ---दाहं निक जिज्ञासाएं १२७ 


पूजा-पाठ आदि के विधान थे; किन्तु--कुछेक वंदिक यज्ञादि के अनुष्ठान द्वारा उन्हे 
ब्राह्मणवर्म मे पुनर्दीक्षित होने का अधिकार था। और इसी प्रकार का ब्राह्मण-धर्म 
मे दीक्षित बरात्य ही अथर्व॑ वेद के ब्रात्य सूवत' का एक स्वतन्त्र विषय भी है। 
अथवंवेद के दार्शनिक सूक्‍तो मे कुछ अर्थ, कुछ सगति, बिठाने के लिए दाउसन'* 
ने एक पूरा जीवन खपा दिया। दाउसन के अनुसन्धान के अनुसार--अथवंवेद १० २, 
११ ८ का विषय मानव जीवन मे ब्रह्मसिद्धि है; १० २ मे यह सिद्धि अगर आधि- 
भौतिक रूप मे अधिगत की जा सकती है तो ११ ८ मे आध्यात्मिक स्तर पर भी 
सुलभ है। हमे अलबत्ता इन सूक्‍तों में वही दा्शनिकता' नहीं मिली । दार्शनिकता 
के नाम से जो-कुछ एसे स्थलो पर कहा गया है वह विश्व के दर्शनजझ्ारत्र को (इनकी ) 
कोई नई-देन प्रतीत नहीं होती, अपितु मनष्य के अन्तर्गत असीम सम्भावनाओ की 
प्राचीन दुष्टि को रहस्थात्मकता का एक निरर्थंक बाना पहना दिया गया है--बस 
जो कुछ यहा स्पष्ट था उसे और भी अस्पप्ट रूप मे प्रस्तुत किया गया है ! ऋग्वेद 
१० १२१ में ऋषि न सृष्टि की असीम विभूतियों से चकित हो कर प्रश्न उठाया था 
कि--कक्‍्या खष्टा भी रवय सृष्टि के परम रहस्य को जानता है ? क्‍या इस (कुतूहल ) 
का कोई ख्रष्टा है भी ? अथवंबेद १०२ में इसी प्रकार कवि पुरुष के अग- 
प्रत्यग का विवेचन समाप्त' कर के अन्त में पूछता है' पुरुष की थे एडिया, यह उसका 
बाह्य चमं, ये उसके टखने, ये उसकी कोमल उगल्िया और देवपुरी के आमन्त्रक ये 
'नव द्वार', और घुटनों को ढकने वाला यह आच्छादन---आखिर किसने बना दिया 
यह सब ” इसके दोनों प्‌ रो को अलग किसने किया--क्यो किया--आख़िर यह 
किसकी कल्पनसा-सिद्धि हैं ” 
इसी प्रकार की जिज्ञासा मे आठ पद अपित है, और फिर अगले नौ पद्मों मे 
मानव जीवन के सभी अगो का वर्णन करके स्वय जीवन को ही पहेली मान कर पूछा 
गया है, यह रुचि, यह अरूचि, नीद, भय, थकान, यह सुख और आनन्द, यह गरीबी 
और म्‌ृसीबत--आखिर आती कहा से है ”” इसी प्रवाह मे, आगे चल कर, 
तरह-तरह के सवाल पूछ गए है कि--शरीर मे जल, और नसो में खून, किसने 
डाला ? मनष्य को यह कद, बुत, यह नाम, यह गति, बुद्धि, प्राण, सत्य-असत्य, 
मृत्यू और अमृत, वस्त्र, लम्बी उम्र, शक्ति और शी ध्रता किसने दी ? फिर अन्त से, 
प्रश्न किया गया है कि--मनष्य प्रकृति पर विजय किस प्रकार पा लेता है ? और, 
तब कही, सभी प्रश्नों का समाधान एक ही व।क्‍्य में कर दिया गया है कि ब्रह्म-रूप 
हो कर हो पुरुष इतना सामथ्य पा लेता है, सर्वशक्तिमान्‌ हो जाता है। सूक्‍त मे 
कोई ऊचा काव्य नही, कोई अद्भुत सौन्दर्य भी नही, किन्तु--यहा तक, कम-से-कम 
--विचार कुछ स्पप्ट तो है , अन्त के आठ मन्‍त्रों में, पुन', वही रहस्यात्मकता सब- 
कुछ चौपट कर देती है .--- 





१२८ बेलुके (अ-बाशंनिक) समाधान 


पुरुष के हृदय और बोध को 

एक-सूत्र करके 

अथर्वा नं--सस्तिष्क के ऊपर आकर-- 
उसे पबित्र कर विया, 

उसे प्रेरित कर विया ! 


अधथर्वा ही पुरुष के मस्तिष्क का अधिष्ठाता हे : 

पुरुष का मस्तिष्क एक छोटी-सी देवपुरी है 

जिसकी रक्षा क्रना प्राण, अन्न और मनस्‌ का काम हे । 

इस प्रकार के सूक्‍तो मे दाशनिकता ढुंढना स्वयं वेदिक वाष्टमय के साथ 
अन्याय करना होगा। अथवंबेद ११ ८ के सम्बन्ध में भी इसी प्रकार हमारे विचार 
दाउसन के विचारो से मेल नही खाते। दाउसन का कहना है कि “यहा आधिभौतिक 
तथा आध्यात्मिक तत्त्वों के मंथुन से मनष्य की उत्पत्ति का वर्णन अभिप्रेत है और 
कि, अपन तई, अध्यात्म और अधिभूत स्वय अन्तत ब्रह्म पर आश्रित है।” किन्तु, 
यह तो बसे ही हुआ ज॑से कोई झूठा आदमी कभी-कभी इस ख्याल से ही सच बोल 
देता है कि छोग उस पर कुछ तो विश्वास करने लगे गे। अथर्ववेद का दार्शनिक अपनी 
निरर्थक कल्पनाओं को कुछ तथ्यान्वेषण का रूप देने के लिए कही-कही सचमुच की 
दाहनिक उक्तियों का समावेश भी कर छोडता है ! यह दार्शनिकता परलव- 
ग्राहिणी दार्श निकता है, और इसलिए--अथर्व ११ ८ का आधारभूत सिद्धान्त 
भछे ही, अनुसन्धान में, परुप और ब्रह्म की एकात्मता हों, विन्तु क्या--वह अथ्वे- 
वेद के कवि की भी उसी रूप में स्पष्ट था ” उदाहरणाथे, हम पूछते है--कविं का 
लक्ष्यार्थ प्रस्तुत मन्त्र मे क्या था ? -- 

इन्द्र, सोम ओर अग्नि को उत्पत्ति कहां से हुई ? 

त्वष्टा ओर धाता की उत्पत्ति कहां से हुई ? 

-“देख् ही इन्द्र का जनक हें, 

सोस सोम का, और अग्नि अग्नि का, 

त्वष्टा त्वष्ठा का, ओर घाता धाता का--जनक हैँ । 


यह सब एफ थोथी तुकबन्दी के अतिरिक्त कुछ नही है। न इसमे कहीं दाश- 
निकता है, न कविता। एक और स्थल पर अथर्वंबेद मे कुछ मन्त्रो मे पृथ्वी की उत्पत्ति 
का वर्णन मिलता है, पृथ्वी की उत्पसि स्वय सृष्टिविकास-परक वैदिक वाद्ूमय 
का एक अग है, परन्तु सप्टि की उस उत्पत्ति मे कही भी कोई रहस्यात्मकता नजर 
नही आती और न दार्शनिकता ही । ओर, शायद इसीलिए, अथर्व ० १२ १ का कवि 
६३ मन्‍्त्रो मे पृथ्वी माता की सच्ची स्तुति गा सका है कि किस प्रकार यह निर्जीव 
धरती ही--के स्थावर-जगस जीवन की धारयित्री तथा पालयित्री है। सूक्त 


भारत की घामिक कविता का एक सुन्दर नमूना १२९ 


के अन्त में इसी निर्जीव सिट॒टी से ही मानव जीवन के सभी सुखो की आशा कवि 
करता है। प्राचीन भारत की धार्मिक कविता का एक सुन्दर नमूना है यह अथवे- 
वेद का पृथ्वी सक्‍त .--- 


ऋत, सत्य, यज्ञ, तपस्‌, ब्रह्म, श्रद्धा 

--ये तत्त्व है जो पृथ्वी का अन्तर्धारण करते हे । 
पृथ्वी ही भूत और भव्य के सकरू चक्र को 
एकमात्र अधिष्ठात्री हे । 

पृथ्वी अपनी विशाल छाती में 

हमें स्थान दे । 


पृथ्वी-- 

जो पहल सम्‌द्र में जलू-रूप थी; 

जिसे ऋषि लोग अपनो अद्भुत शक्तियों से बाहर निकाल लाए ; 
पृथ्वी---जिसका हृदय 

परम-व्योम में अन्तर्निहित हें; 

स्पयं सत्य और ऋत 

जिप्तके नितय-स्पन्दन की रक्षा करते हें, 

बह पृथ्वी --हसे ज्योति दे, बच॑स दे 

-“हसारोी मनोभावनाओ को उदात्त कर दे ' 


पृथ्वी-- 

जिसे अध्विनोकुमारों ने 

एक सिरे से दूसरे सिरे तक 
सबसे-पहल मापा था; 

और फिर किण्णु ने, इन्द्र ने, 
अपनी परम दाक्तियों द्वारा 
रिपु-हीन कर दिया था 

--वही पृथ्वी हमारी माता हे, 
हम बच्चों को दूध पिछाने वालो माता हूँ ॥ 
है पृथ्वी,-- 

तेरे बन, अरण्य, पर्वत, . 

तेरे हिम शुंग 

“--हमारे लिए सुखदायी हों; 


१३० पृथ्वीसृकत 


हु 


में पूर्ण स्वस्थता में तुझ पर विचरूं, 
तेरी परिक्रमा करू । 

इन्द्र द्वारा परिरक्षित 

इस रंग-बिरंगे ओर दृढ़ भूतल पर 

सें अभय हो फ़र विचरू । 


तूही 

द्विपाद-चतुष्पाद की, मत्यों की, जननी हे; 
तृ्ही 

पंच-भूतों को जननी है : 

तेरे ही आवेश में सूर्य 

कण-कण में उजाला भर देता हें । 


पृथ्वी पर ही 

हम सनुष्य यज्ञ करते हे, 

और देवताओं को आहुतियां देते है ; 

और स्वयं--यज्ञ-शेष पर गृज़र कर छोड़ते हे । 
पृथ्वी 

हमें प्राण दे, जीवन दे, लम्बी आयु दे । 


जो कुछ बनस्पति या रत्न 
मे पृथ्वी में से उखाड़ कर बाहर ले आता हूं, 
पृथ्वों को उबंरता में उससे कोई कमी न आए ; 
में अपनी उच्छुंखलता में, उच्छेदन में, 
मां के (कोमल) मर्मस्थल को न छ जाऊं। 
पृथ्वी--जिसको विस्तृत छाती पर 
लोग तरह-तरह के नृत्य-गान करते हें, 
दुन्दुलि की ध्वनियों से जिसका वातावरण 
पूरित होता रहता हैं, .- 
बहो प्थ्दो--हमारे शत्रढों को खदेड दे ६ 
उुय्के५--ऊे कऋए-अरएन एप, सत्यु ओर अमृत का, 
पाप ओर पुष्य का--बोन्न उठाए हूँ, . . 
पृथ्वी जो--मनुष्यता और पशुता का 
एक-एवं अधिष्ठान हूं, हु 


झीकिक वृष्टि---आनंद की पृत्ति १३१ 


एक हो घोंसला, हैँ, एक ही घर हूँ, एक हो हृदय हूं, . . 
--हसारे लिए सांमनस्य का प्रसाव इस घरतो ओर आकाश में, 


हमारे जीवन में, ला दे 


--हमारे घर को सदा भरा-पुरा रखे ! 


यह सुक्त ऋग्वेद मे भी हो सकता था,--किन्तु अथवंवेद मे यह है--इससे 
भी यह सिद्ध होता है कि, ऋग्वेद की अपेक्षा अथवंवेद में अधिक, वैदिक यूग के इन 
अवशिष्ट अशों मे कुछ निश्चित परस्पर-सगति है। अथर्ववेद मे लौकिकता, लोक- 
वाडुमयता, लोक-विश्वस के साथ-साथ---एसे विचार-रत्न भी प्रकीर्ण और पनप- 
रहे मिलते है" यह सचाई भी---इसी ओर इगित करती प्रतीत होती है कि व॑ दिक युग 
की उस प्राचीन काव्यधारा का रस दोनों सहिताओ के एक साथ अध्ययन से ही 
स्पष्ट हो सकता है--अनुभाव्य बन सकता हे । 


4 


श्र नर शरण 


22? 7 6 » 


१५० 


२४४रगटए लर08, 7-8, 4905, 8]0क्गगीरंत. 8599४, 42 गत 
छापफाा्वउड की, 38, जटगएए | दब उैर्वबहार दंदा॥। (-फदव दा4४८, 
]904, ४07९0. वशालखबढबध उच्यागर्द! गण 77/०४/०४१७, 395, 96, 
435 मई 

(४, 6 ॥]छग्रप्रा९५ णी #यदाला रिक्रारल (7. ०एाएइ्टा' 
[र०फाताटीए (एशछतैंप्रतर, 5. #पा, 7, 70 [), का ते 0८ (क्राह्ुप- 
ब्याह व50$ 0 €व/॥-द/व४4र्ध, ।) 

2,त])छुवाबतव 7€सटाआ०णा 0 प0७, 9पए|7ातत ७५ किवश्लीपरात 
9380५, ६, 4॥, ]70. ऊझ![,४, 05, 53, 303, 7/६, 7-५, 258, 
290; >६, 04. 70४, 54, 23 

<बादाफरप्र। प्रा एसाइीलपीलसातवरल फर्ञाततक >करगामी, सेव, 
49 7 व3 मी 

(ख्राव0ऊ व, ॥ 8, 960 वीं 

तवत65 कफ िकाठ पा 0 ै 00फ्रीट व, 443 मं 

4 ( ॥%, |, ।, 209 

'४०एछुलाः गाते #पण्टिका, आबव 006्व 4, ग्रीवा, सचिव 
(िवाए', ।39 4, छी6ठमगालेत, ०0 ८6%, 96, 7,477ए)गा, कीं०5 
8, 769 7ीं #४४८ #%एथ्ड 3, 3+ 4ी, ][8705, 9, 890, 357, 
4, 0 2प, (23) 75] ॥, (25) १5547, ]२358, 95, 
॥554 ज्लक्पटा, ०# €ए , |] 7, 4727ीं; कछाउव पी दिए 5८8 - 
छावा,.. 23, ४७४३॥, 4024-253, 487 

4 ( 729, 7, ), 209 मी 264 7, डैलालग्राबद्य" 2-//70०0#/#/7० 
स)मणाशा, ।887 


प्राचीन वेदिक यज्ञ-परम्परा 


ऋग्वेद ओर अथर्व॑वेद का बहिरंग परिचय हो लिया; और जो कुछ अन्तरग 
परिचय भी हमे इस प्रकार प्रसगात्‌ प्राप्त हुआ, उससे भी इतनी बात तो स्पष्ट हो 
जाती है कि दोनो वेदों की रचना यज्ञ-याग से प्रसकक्‍त विनियोगादि को लक्ष्य करके 
नही को गई थी। यद्यपि ऋग्वेद के अधिकादश सूक्‍तो का उपयोग पीछे चल कर सत्रो 
के प्रसग मे होने भी लगा ओर, उसी प्रकार, अथवंवेद के मन्त्रों-तन्त्रो की उपयोगिता 
को भी जादू-टोनों तक ही सीमित कर दिया गया, तथापि--दोनो सहिताओ मे 
सामान्यत सूक्‍तो की प्रस्पर-सगति मे, और क्रम में, किसी प्रकार की विनियोगा- 
त्मकता इप्ट नहीं प्रतीत होती । दौनों ही सहिताओं में सक्‍तो का सम्पादन ऋषियों 
अथवा ऋषि-कुछो' की दृष्टि से वेस ही किया गया था जंसे आजकल किसी भी 
'कविता-निकुज' का किया जाता है, इसके अतिरिका--दोनों ही सहिताओ में 
कही-कही वियय को दृष्टि, एवं छघुवा-गुछता की दृष्टि, भी सकरूबिता कौ नियामक 
हो गई प्रतीत होती हे । दोनों वेदों के सकलन में सम्पादक की दृष्टि साहित्यिक 
ही रही हे, कम काण्ड की उपयोगिता की नहीं । 

सामवेद और यजुर्वेद का सम्पादन, अलबत्ता, प्रस्तुत दोनों वेदों से कुछ भिन्न 
है. साम ओर अथर्व में मन्त्र, मन्त्राश, आशीवंचन उसी क्रम मं सकलित है जिसमे 
कि यज्ञा मे उनका विनियोग इप्ट था। साप्त ओर यजष्‌, सचम॒च पुरंधहित के हाथ 
में सस्कार-विधि' सरोखे दा साधन हे जो पीढी-दर-पीडी उपाध्यायो-गुरुओं की 
परम्परा में ऋषियों के लिए सुरक्षित चले आते है, सो, इनकी उत्पत्ति को 
एवं इनके विकास को समझने के लिए आये यज-प्रणाली के सम्बन्ध मे कुछ परिचय 
प्राप्त कर लेना अनिवाय प्रतीत होता है। यज्ञ-परम्परा के कुछ अन्तरग पारेचय 
के बिना, सच सती यह है कि, वेदिक वाद्मय के किसी भी अगर को सही-सही हृदूगत 
कर सकना असम्भवत है । 

ब्राह्मग-धर्म को जहा तक उसे बेदिक कहा जा सकता है, इतिहास में हमे उसके 
दो रूप मिलते है। हम ऊपर देख ही चुके है कि ऋग्वेद के कुछ सूक्‍तो का, और 
अथर्वबेद के अविक्राश मन्त्रो और गीतो का, उपयोग बेदिक जीवन में विवाह, 
जन्म, मृत्यू, श्राद्ध आदि पत्रित्र जवसरो एर हैी। हुआ करता था, यद्यपि इसकी कुछ 
विस्तृत उपयोगिता पश्धन और कृषि उन के विकास की दृष्टि से उस कृषि युग मे 
निस्सन्देह थी । इन सस्वगरीं को भारतीय अपनी प्राचीन प्रथा के अनुसार गह्म- 
कर्माणि' कहते आये है। गृह्यसूत्रो मे इन गृह्मय-कर्मो का विस्तत विवेचन हुआ भी 


गुह्यकर्म-सो म-सवन--तौन अग्नियां--भौतकर्त (विज्ञान १३३ 


है--जहां घरेल जीवन से सम्बद्ध ई निक, पाक्षिक, वाषिक यजो मे बाह्मण की स्थिति 
सर्वोपिरि सवंसम्मत है (क्योंकि ब्रह्मा--यजमान अपिवा पुरोहित की/ आज्ञा या अनु- 
मति के बिना--एक कदम भी न उठा सकता था) ।* यज्ञों वा रूप तब सामान्यतः 
कुछ निश्चित ही हुआ करता था* गृहमंधारिनि से यज्ञाग्नि प्रज्ज्यलित की जाती 
जौर उसमे देवताओं के लिए आहुतिया अपित की जाती । इन देनिक यज्ो के 
अतिरिक्त, प्रत्पेक आर्य का यह धामिक कर्तव्य होता था कि--वह गरीब हो, अमीर 
हो, कुछीन हो, अज्ञात-कुल-शील हो--इन्द्र आदि देवताओ से सम्बद्ध सोम-सवन 
आदि महायज्ञों मे हाथ बटाए, यद्यपि--इन महासत्रो का यजमान कोर्ड राजा 
स्वयं भी हो सकता था। यज्ञ-विषान में महायजों के प्रसग मे तीन पावन वक्लियों 
के आधान का नियम है जिसका उल्लंघन सर्जया अक्षम्य है, और इन महायजों से 
सम्बद्ध पु रोहितों की चार विभिन्न श्रेणिया भी होती थी जिनका काम यजर की सम्पूर्ण 
पेवेशा गतिविधि की निगरावी तथा पाउल करना होता था। यजमान का अधिकार 
यज्ञ में इस प्रकार सर्ववा नगण्य था वह केवल उदारतापूर्वक बाह्यणों को दक्षिणा 
ही दे सकता था। सो, इसमे कोर्ट आइनयं की बात नहीं कि ब्राह्मणों ने यज्ञ को एक 
स्वतन्त्र-विद्या अपिवा विज्ञान के रूप में पल्छवित कर लिया, उसमे पर्याप्त अनुसन्धान 
किया जिस अनसन्धान ओर आइडम्बर का प्रवम परिचय हमे ब्राह्मणप्रन्थों मे 
मिलता है ( जिसे प्राचीन परम्परा सह बेदिक श्रति का एक अविभाज्य अग 
ही मानती आई है)। इस नवीन परिभाषा से यज्ञो का बाह्मग-प्रदत्त नाम 
था 'श्रौत-कर्माणि' जब कि गह्म कर्मो को स्मृति--अर्थात्‌ देवी श्रुति से कुछ भिन्न, 
लोकिक रोति-रिवाज--कहने की प्रथा भारत मे आज तक उसी रूप मे प्रचलित है 
भी । परन्तु स्मृति की तरामाणिकता बह नहीं जो श्रुति को मानी जाती है। 

अब हम श्रीत-बज्ञो से सम्बद्ध चार पुरोहितों को लेते है सबंध पहले---( १) 
होती का स्थान आता है जिसका काम होता था उपयुक्त ऋचाओ द्वारा स्तुतिया 
गा-गा कर देवताओ का यज्ञ मे आह्वान करता, (२) उद्याता--तों सोम-सवनों 
में, विशेषत साम-गीतों द्वारा, यज्ञ की एक पूर्व पीठिका-गी जुठाया करता था, 
(३) अध्वर्षु --जो यत्र के अत्यान्य विनियोगों की पूलि, गद्यमप्र यजुरों को गुत- 
गूना कर, साथ-साथ करता चलता था, और (४) ब्रह्मा--जिसका काम होता 
था सम्पूर्ण यज्नविधि पर लिगरावी रुखना कि कोई अप्रत्याशित सकट न आ खड़ा 
हो । कोई भी धामिक कृत्य क्यों न हो, कोई भी यज्ञ क्यो न हो--स कट तो बना ही 
रहता है, और, सो, यदि कोई विनियोग उचित विधि-जिवान के अनुसार न किया 
जाय---उपदिष्ट आदेशानुमार उममे मन्त्रोच्चारण न हो, गीत (प्रथा के प्रतिकूल ) 
अशुद्ध गाए जाए--तो सारा-का-सारा धर्मेकृत्य दूषित हो जाता है (जिसका 
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एरदायी यत्रमान के ही झटराया गया है ) । उसीगस्शिए गज्ञलए्शा ऊे द्िण से 


१३४ ब्रह्म का आसन--अनुवाक्य तथा याज्य 'पद्च' 


ब्रह्म को एक ऊचे आसन पर प्रतिष्ठित करने का आदेश है, क्योंकि--दक्षिण- 
दिशा स्वय यमराज की (मृत्यु की) दिश्या है, यज्ञ के शत्रु असुरो की (दण्ड-) दिशा 
है | ब्रह्मा प्रतिक्षण, चुपचाप, अपने मनश्चक्षुओ द्वारा यज्ञ की सम्पूर्ण गतिविधि 
का अनुसरण करता रहता है कि कही भी जरा-सी गलती न होने पाए, कही भी 
उच्चारण व लय मे फर्क न आजाए। (स्वास्तिवाचन गुनगनाता हुआ वह चुपचाप 
भूल-चूक को शान्त भी करता चलता है।) यही नही, ब्रह्मा को (एक प्राचीन ग्रन्थ 
मे) 'पुरोहितो मे परम-बैद्य'' तक कहा गया है। किन्तु इस महान्‌ कत्तंव्य को निभाने 
के लिए ब्रह्मा को, अर्थात्‌ पु रोहित-राज को, वेदमसय (त्रयीमय) होना आवश्यक 
होता है कि उसकी निगाह से किसी भी प्रकार की उपेक्षा न होने पाए ।'* 

अन्य तीन पुरोहितो के लिए, इसके विपरीत, एक-एक वेद का ज्ञान होना ही 
पर्याप्त माना गया है। जिन पद्यो द्वारा होता देवताओं का आह्वान करता है उन्हें 
यज्ञ की परिभाषा में अनुवाक्य कहते है, और जिन पद्यों द्वारा वह देवताओं को 
भेट उपस्थित करता है उन्हें बाज्य। होता के लिए ऋग्वेद सहिता का ज्ञान आवश्यक 
है, ऋग्वेद उस कठस्थ होता चाहिए कि सोम-सवन के अनुषग मे प्रयोज्य शास्त्र 
सूकक्‍तों का वह सही सकलन कर सके । अर्थात्‌-यद्यपि ऋग्वेद सहिता का बसे कोई 
सीधा सम्बन्ध 'होता' से नही होता, होता का कत्तंव्य ही रवय--उसके अपने स्वार्थ 
के लिए--ऋग्वेद का जान आवश्यक करार देता है । 

सोमसवन का सम्बन्ध होता द्वारा प्रस्तुत इन शस्त्र सूक्‍तो से तो होता ही है 
साथ ही उदगाता तथा उसके सहायको द्वारा गाए गए स्तोत्रों का सम्बन्ध भी यज्ञ- 
प्रक्रिया मे कुछ कम नही समझा जाना चाहिए। ये स्तोत्र प्राय ऋग्वेदीय ऋचाओ 
का ही एक छयमय रूप हाते है जिन्हें साम कहने की प्रथा है। पुराने जमाने मे इन 
सामगीतो को सही-सही गाने के लिए विद्विप्ट सम्प्रदाय हुआ करते थे जिनमे इन 
गीतो का सम्पादन इसलिए नहीं होता था कि ये कोई स्वतन्त्र रचनाए है अपितु 
इसलिए कि पद व पद्म एक होते हुए भी उस (पद व पद्म) के गान-प्रकार कितने 
ही हो सकते थ । 

और अन्त मे--अध्वर्यु का काम होता था कि यज्ञ मे बडी धीमी 
आवाज के साथ वह निरन्तर गद्यमय यजब--और, ऋक-सम्मिश्रित निवित्‌, 
गनगुनाता चले। यजुबंद मे य मन्त्राण और निवित-रूप प्रार्थना-पद प्राय विनियोग- 
नियमों के साथ ही अश्वर्यका दिशा-निदेश करने के लिए उसी क्रम मे रक्षित है जिस 
क्रम में कि वे यज्ञों मे विहित हाते है । 

यजे-मीमासा के इस विवेचन के अनन्तर अब हम सामवेद और यजूबेंद की 
यज्ञ-परक सहिताओ को लेते है। अब हमने देखना यह है कि--ये ऋग्वेद और 
अथवंबेद की सहिताओं की 'सूत्रिता' में किस प्रकार भिन्न उतरने है ? 


साम 'ह्तोत्र' तथा 'झस्त्र--- यजुंधि' १२५ 


आहव लायन १. ३े गोभिल १ ९. ८-। गद्य यज्ञो मे ब्रह्मा की 
आवश्यक नही होती; और पाकयज्ञों में, विशेषत , एक ही ब्रह्मा से गजारा 
चला लिया जाता है, यजमान स्वय होता के सब कत्तव्य निभा देता है। 
झतपथ १४. २. २. १९ ; छाल्दोग्य ४ १७. ८-। 

ऐतरेय-आरग्यक ३ २ ३. ६; शतपथ ९. ५. ८ ७। श्रौत यज्ञो में 
तो ब्रह्मा का अथवंवेद से सीधा कोई सम्बन्ध नहीं होता; किन्‍ते, गह्मय 
यज्ञों मे क्योकि एक ब्रह्मा ही यज्ञ की सम्पर्ण विधि को निभाने के लिए 
पर्याप्त समझा जाता था (और यह कार्य अथवं वेद की आगीवं चनो के बिना 
असम्भव था ) , तो दोनो मे परस्पर सम्बन्ध भी स्प' ट ही कुछ-न-कुछ था ही 
पा को ब्रह्म-बेद' कहने की परम्परा बहुत पीछे चलकर 
श्रू हुई । 

विधि मे स्तोत्र पहले आते है, शस्त्र पीछे। होता ऋचाओ का 
उच्चारण करता है, उब्गाता उन्हें गीतमय करता है, जब कि अध्वयु 
निरन्तर निवित गुनगनाता रहता है, केवल ऋत्विक आदि को वेदि पर 
बुलाने के लिए ही अध्वर्यू को अपनी आवाज को (निगदों मे) कुछ 

चा उठाना ज़रूरी था । 


सामबेद 


पुराणों मे रिखा है कि किसी समय सामवेद को एक हजार संहिताएं थी । 
किन्तु आज इनमे तीन बाकी रह गई है, और इन तीन मे भी कौथुम' संहिता ही अधिक 
प्रसिद्ध हे । कौथुम--पूर्वाधिक तथा उत्तराखिक दो भागो में विभकत है। दोनों भागों 
में जो मन्त्र आते है वे प्राय. ऋग्वेद मे भी उसी रूप मे मिल जाते है| कुल मन्त्र १८१० 
है. जिनमे से यदि आवृत्तिया निकाल दे, तो--१ ५४९ ही शेष रह जाते है। इनमें 
७५ के अतिरिक्त सारे मन्त्र ऋग्वेद के ८वे और ९वे मण्डल मे भी तथेव सकलित है। 
मन्त्रो की रचना प्राय गायत्री छन्‍्द मे, अथवा गायत्र। तथा जगती मिश्चित प्रगाया- 
बृत्तो मे, हुई है। इनका मूल उद्देश्य गेय पदों की रचना करना था। ऋग्वेद मे न 
मिलने वाले ७५ सन्त्र अन्य सहिताओ में जहा-तहा, ओर कभी-कभी कर्मकाण्डपरक 
ग्रस्थी मे भी, प्रकीर्ण मिलते है। सम्भव है इनमे कुछ किसी अज्ञात सस्करण से भी 
लिए गए हो । वंसे, प्रतीत यही होता है कि, ऋग्वेद की बिखरी पक्तियों को 
मिलाकर इनका एक ओर अर्यहीन-सा संस्करण सम्पादित कर दिया गया है, बस । 
ऋण"ण्वेद और सामवेद में कुछ पाठभद भी मिलते हैं जिनका अभिष्राय यह समझा 
जाता है कि कोई और प्रावोनतर संहिता थी जो आज हमे नहीं मिथ्ली। प्रो० 
ऑफेक्ल ने इन पाठमेरों के कारणों को इुंढते का प्रयत्न क्या भी है, ओर उनका 
कठ़ना है कि ये पाठ-भद प्राय गान की सुविवा के लिए जान-बुज कर किए गए है, 
क्योंकि--सामवेद के दोनों आजिकों में मूलपाठ मौलिक न होकर, किसी छुद्ष्य की 
दृष्टि से, किचिद भिन्न है। यह लक्ष्य, सामवेद के सम्पादक का, गान की लय में 
विद्यार्थी को दीक्षित करता प्रतीत होता है क्यो।क सामवेद के उदमाता का ध्येय, 
मुख्यत , सामवेद की म रूय-मुर्य शाखाओं की आधारभूत छयो का अध्ययन ही हुआ 
करता था। पहली सहायता इनमे पूरोचिक जुटाना, तो यज्ञ के गानो में स्तात्रों 
को मौखिक गाने के लिए पुन उत्तराचिक का सहारा छेना पडता | 

पूर्वांचिक मे कुछ मिलाकर ५८० ऋचाए है जिन्हे, वहा, विभिन्न यज्ञों की सगति 
से--विभिन्न लयो से सपुकत कर दिया गया है। साम का मूल अर्थ छूय था, यद्यपि 
पीछ चलकर उसका अभिपष्राय एव गय अन्ध' भी समझा जाने लगा । आजकल 
हम कहने है कि अम॒क पद अमक लफ़ में गाया जाना चाहिए , जबकि भारतीय परम्परा 
इसके विपरीत यह प्रतीत होते है कि "अमक लय अमुक साम का उदगीत है”, 
और सचमच वंदिक धर्मशास्त्रों मे लय को पद से प्रसुत मानन की प्रर। भी है । 
उनकी परिभाषा में ऋचा योनि' है जिससे साम का (प्र)सवन हं।ता है। और 


गान और गान कौ रूय--पूर्वाबिक, उत्तराचिक १३७ 


यद्यपि एक ही पद को, कितनी ही स्वाभाविक लथो मे गाया जा सकता है--और 
यद्यपि एक ही लय कितना ही विभिन्न पदों को दी जा सकती है---तथापि भारत मे 
कुछक विशिष्ट पदों को कुछ-ही विशिष्ट लूयो की योनि माना जाता था। इस प्रकार 
पूर्वांचिक मे ५८५ एमे पद संगृहीत हैं जिनको प्राय १२०० लयो में माया जा 
सकता है ।' इस दृष्टि से हम सामवेद को एक एसा गान-ग्रथ कह सकते हैं जिसमे 
प्राय गीत का प्रथम पद ही अक्ित हुआ है कि गाने वाले को छय स्मरण करने मे 
मुश्किल पेश न आये । 
उत्तराचिक मे, दूस री ओर, तीन-तीन पदो के प्राय ४००छन्द है जिन्हे महासत्रो 
में स्तोत्र-रूप में गाने की प्रया थी। पूर्वांचिक मे जहा पदों अथवा सूबतो को छनन्‍्द 
तथा देवतानसार सकलित फिया गया है, वहा उत्तराचिक में तत्सम्बद्ध स॒ख्य-मख्य 
स्तोत्रों को हो प्रमुख-सत्रो-के-अत्‌सार_ प्रस्तुत किया गया है। इस प्रकार---तीन 
या तीन से अधिक पदों का स्वोत्र पूर्वाह्षिक मे निर्दिष्ट किसी एक ही लय के अनु- 
सार गाया जा सकता था अर्थात्‌ृ--उत्तराचिक एक एऐसा गीत-सग्रह है जिसमे 
प्रत्येक गीत का पूर्ण रूप दिया हुआ है जबकि उस गीत का लय-सकेत पूर्वाचिक मे 
पहले ढी दिया जा चुका है। सो, उत्तराबिक सचमुच पूर्वाचिक के अनन्तर सम्पादित 
हुआ--इसमे कोई सन्देह नहीं रह जाता ।' इस सम्भावना की पुप्टि में हम देखते 
भी है कि पूर्वाचिक में सवहीत लग्ो में कितनी ही छथे एसी है जिनका उत्तराचिक 
में कोई राग नहीं हुआ, और साथ द्वी---उत्तराचिक में कितने ढी गान ऐसे है जिनके 
दिए पूर्वाचिक में कोई छप उपदिष्ट नही । उत्तराचिक इसके अलिरिवत, धुर्वाचिक 
का एक पूरक भी वाहा जा सकता है जिसे हम उदगाता के लिए एक और व्यविक 
समझ सकते है । 
सहिता के दोनों भागो में मौखिक परम्परा ही सगृजीत है, वयोकि >>गीत मे 
विक्षित हान के लिए मोखिक तथा वाद्य विद्या का सहारा लेना आवश्यक था। रयो 
को पदज आदि स्वरों में अकित करने के लिए पीछ चल कर गान-पुस्तके भी लिखी 
गई जिनमे प्रत्यक ऋचाओ के अक्षरों एव पदों का आयाम, आवत्तंन, आगम स्पप्ट 
अकित है (जठा गीत-प्रवाह मे होथि, हुआ, होई, आदि का अभ्यागम ठीक वसा ही 
प्रतीत होता है ज॑ये पश्चिम से आनन्दातिरेक में श्रोता या गासा के मुख से निरवश 
हुज्जा' सरीखा कोई उद्गार आप से आप मघ से निक्‍छ आता है। इन आवत्तंनो 
तथा उद॒गारो की परिभाषा थी स्तोम--जियके लिपि-बन्धन के लिए सर्वप्रथम 
त, चो, ण आदि अक्षरों का प्रपोग किया गया। शाल मलछ स्वरो को सात सख्याओं 
१, २, ३२, ४, ५, ६, ७ द्वारा उसी प्रकार अफ्ित करने की प्रथा थी जिस प्रकार हमारे 
यहा 7, &,20, (.,8,.% ,(> की परम्परा है । वंदिक गानों को गाते हुए स्वर- 
सकेत परोहित आर ने हाथो ओर उगलियों की विविध गतियो से किया करता था ।'* 


१३८ स्वर-संकेत की विधि--तन्त्र' और संग्ीतज्ञास्त्र 


पूर्वांचिक से सलग्न एक प्राम-गेय-गान तथा एक आरण्य-गान भी है : जिसमे आरण्य- 
गान को कुछ भयावह-सा समझा जाता था और, सो, इन गीतों की लूय को जगल मे 
ही, ग्रामो मे नही, सीखने का विधान था ।* इत दोनो गानो के अतिरिक्त ऊह गाल 
तथा ऊह्य गान से ऋचाओ को उसी क्रम मे सकलित किया गया है जिस प्रकार कि 
यज्ञों मे उन्हें ग्राम-गेय तथा आरण्य गानो के प्रसग मे गाया जाना चाहिए। 

शुरू-शुरू मे, सवमुच, साम-गाल की लूये असख्य (८००० ? ) ही होगी, और 
हर रूथ का अयना-अयना पृथक नाम होता होगा । कर्मकाण्ड की पुस्तकों मे उन्हें 
उनके नाम से ही सकलित किया गया है, और ब्राह्मणों, आरण्यकी, उपतिषदो, 
के रहस्थावाद ओर सकेतवाद के विकास मे उनका योग भी कुछ कम नही रहा होगा । 
इन लयो में बहुत्‌ ओर रथस्तर का उपवर्णव और प्रयोग तो ऋग्वेद के युग से चला 
आता था। सो, ये लग्े समवत पुरोहितों की निजी रचना न होकर प्रार्ग तिहासिक 
लोक-गीतो के अवशेय है जिन्हे प्राचीत सश्रो तथा सक्राति आदि महोत्सवो के प्रसंग 
मे गाने का रिवाज था, हो सकता है--क्रुछ का सम्बन्ध (ब्राह्मग-धर्मं से भी प्राचीन ) 
जादू-टोनो से, रमते फक्ीरो के उस युग से, हो जब जादूगर छडी घुमाकर, उसे 
उलटा-सीवा पटक कर और निरयेक शोर मचा कर, इनके साय लोगो को प्रभावित 
किया करता था साम-गानों में अकित स्तोज्र' नामक खुशी-के-उद्गारो का सकेत 
स्पप्ट है कि ये किस युग के अवजय है, इसके अतिरिक्त, परतर ब्राह्मण-य्रुग मे इन्हें 
विशिष्ट अद्भत-शक्तियो से सम्पन्न माना भो गया है। सामवेद के कमंकाण्ड से सम्बद्ध 
साम-विधान-ब्राह्मण का उत्तर भाग जादू-दोनों पर एक अच्छा शिक्षा-श्ास्त्र माना 
जा सकता है। इसके अतिरिक्त, ब्राह्मण-धर्म के एक विनिश्चित रूप में आने से 
पूर्व विश्वास यह था कि यदि कही कोई साम को ध्वनि सुन पडे तो यजुबंद और 
ऋषुवेद का पझ एकदम बन्द कर देना चाहिए, विशेत्ञ आपस्तम्ब घर्म-सूत्र 
में तो एक स्पष्ट नियम उद्धत भी है कि कुत्तो, गधों, गीदडो, भेडियो, उल्लुओ की, 
यहा तक कि वाद्य तन्‍्त्रो की और रोने की, आवाज सुन कर--और सामगान सुन 
कर--नब्राह्म ग को चाहिए कि वह वेदपाठ करना एकदम बन्द कर दें ! 

इस प्रकार, सामवेद सहिता का महत्त्व जहा भारतीय यज्ञ-परम्परा और जादू- 
परम्परा के इतिहास के लिए अपरिहेय है वहा भारतीय संगीत-शास्त्र” की उत्पत्ति 
पर भी उससे बहुत-कुछ प्रकाश पड सकता है--यद्यपि ऐसा कोई उपयोग सामवेद 
के यानो का अब तक वस्तुत किया नहीं गया । साहित्यिक रूप मे, वेसे, सामवेद 
का महत्त्व नगण्य है । 


१ शेष दो स हिताओ के नाम क्रमश' राणायनोय तथा जेमिनीय है । 
२ वलठवतठा श#ैपील््शा खहुएथबंद (200 लत , छिणाए, ॥877) ॥॥, 
१ ऋछरएाओ। मी. (ए 50 शिापच्चर* €ुएा 76 हएा पैलता. वैशा 
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बेदिक पदों की मूल भावना और 'संगीत का आषार' १३९ 


र्कादकरवंए जहा बंका बर्दाएंशा र्वदिगवद्रावि बैंटह स्‍गिहुएटबरंद 2शटउडस्‍राए 
$2/0, 55, #ारल, 909, ग्रात 0त0लकाएएए- सीशमाश!ा बैठ 
सीहएट्टंव ॥, छ9.- 2989 9ीं 
(2[(8टफ्रटाए" (८ 0583, 908, 782 &. 
ए्राकंप्बावा: स्‍फाम्रदात/शवाद्ा ((7्रात058, 77, 2), 90- 99 हीं. 
इठए पट रण्रााएएटाइए, उटर (प4८77579, (५७५७, 908, 73, 
722. 
(; 65. (४. 8फ्शलीा। ; (68054 फ:व्राक्रिदाशद तर (# <वंआाद. गिल 
(व्काएकॉ०0ाट, 876), ाए0 हष्सा, हॉनर; (एवोजाते, 
2976. #बकशाएक्रद 5ब्क्का।व, 27, 70, 05लफर'टए. (०७/, 
908, 722 7 
2. जिवीटात्मतां" 7276 $मएव्लबंशि[ हा-46#नवाता (5९9७ कषप५ 
तल 7€३5लाय] जि ६ 09 वर्ण गाया), लिवएलथा 889, 
22 मे 34 7, 86ण्यीलेत, उ#₹ 674 मादीद दाव॑ (/९ दशव- 
एब्ढढ, ॥3 रेट, 7, 903, 56 

क्या 'साम' का मूल अभिष्राय, अवस्ता के हमनो की भाति, शान्ति 
उपचार था। छन्दोगो में साम' को व्यूत्पत्ति 4/छन्द्‌ (%/चदि) 
आह्वादे से करन की प्रथा छन्दस्‌' भी है। 
१.३.१.१९ 
(>]0ल्‍७फएल'ए : #दकाबएटवंव ((>(3५०७, ]908, 734), ५ वलफछ्लः * 
उग6 खीडउदाए रेवबबडाई दल एथवैडलाीला द्वारव बला टवडएटॉश ब्ेटर्ए, हां 
प्रश्दया हाव॑ (श९४शउलटप्र[(श। एएा. 2. (शक, 5५४5, ]92, 
२, 5रणा, , 7976 औए/दाशर दैँ# एशवी।उतीशा. 4९बें(/0४0/८7, 
४४८, 27, 395, 505 ॥. 
वंदिक पदों की मूल भावना को आधारित करने के लिए भाषा-विज्ञान 
के साथ-साथ प्राचीन भारतीय समग्रीत” का परिचय भी आवश्यक है। 
प्रोफमर फेल्बर के (वियना एकेडमी की 'फोनोग्राम-आर्कीव' मे सुरक्षित ) 
क्रिपात्मक अनुसन्धान भी आखिर तीन हजार साठ पुरानी गीत- 
परम्परा के लिए कहा तक प्रामाणिक कहे जा सकते है ? 


यजुवेद 


सामबेद यदि उद्गाता के हाथ मे एक गान-पुस्तक है, तो यजुबेद में अध्वर्यु की 
सुगमता के लिए बेदिंक प्रार्थनाए-निवेदन सग्ृहीत है । व्याकरणकार पतजलि का 
कहता है कि “अध्वरय-वेद की एक-सौ-एक शाखाए मिलती है”, यह असम्भव भी 
नही, क्योंकि---यज्ञ के विभिन्न कर्मकाण्डो में अध्यर्य के कर्तव्यों तथा अध्वर्य्‌ द्वारा 
प्रस्तुयमान निविदों के विवय मे पर्याप्त मतभेद रहा है और, तदनुसार, सभव है 
अध्वर्यू की सहायता के लिए विभिन्न सतो ने विभिन्न कर्मकाण्ट-पुस्तक तथा 
प्रार्थना-पुस्तक प्र चलित भी किए हो । वज्ञ-त्नक्रिया में जरा-से मतभेद अथवा परि- 
वर्तन से एक नया सम्प्रदाय खद्या होना कोई अस्याभाविक प्रतीत नही होता; खैर, 
लेकिन जो अवशिष्ट रूग इन मतभेदों का आज, यजुर्वेद की शाखाओं के रूप मे, 
मिलता है---उन्तकी सस्या केवल पाच है ओर वह इस प्रकार है -- 

५ काठक सहिता, 
फपिप्ठक-कठ संहिता (जिसकी केवल एक ट्टी-फटी हस्तलिपि ही 
उपलब्ध हो सकी है) , 
सेत्रायथिणी संहिता; 

तेत्तिरीप अथवा आपरतम्ब यहिता, 
ये चार सहिताए किपी एक मछ से ही उदभूत हुई प्रतीत होती है. जिसे बंदिक 
परम्परा में कृष्ण-यजुर्वेद का नाम दिया जाता है, जब कि--- 

५ वाजसनेपि-तटेता (जिसका नामकरण याजवल्क्य-वाजसनंय के 
नामकरण पर हुआ) के भी कठ तथा माध्यन्दिन, दो पररप्र मिलते-जुटते से, 
संस्करण (शक्ल यजवेंद के) आज मिटते है । 

शुक्ल तथा कृष्ण यजूयद में भेद केवण इतना ही है कि वाजसनेशि-सहिता से 
जहा कैब छ मन्त्र, स्तुति तथा उपासना ही उपस्थित है, कृष्ण यजुर्वेद भे बहा इनके 
अतिरिक्त यजजकियां को तवया यज्ञश्नक्रिया-परक किचित्‌ विवेचन को भी साथ- 
साथ दें दिया गया है अर्थातु--क्ृषष्ण यजुर्वेद की सहिताओ मे वेदिक मन्‍्ध्रो के 
साथ [वेदिक परिभाषा का )आह्मग-अञ भी प्रत्येक पमग मे, यथावसर, समूद्वीत है । 
और ऐसा होना स्व्राभादिव भी था, वयोकि--अध्ययु ओ का कत्तंब्य जब एक वार 
निश्चित हो गया कि यत्‌ से सम्बद्ध प्रत्येक अग का निर्वाह उन्हें ही करता होगा 

(और, सो, क्योंकि इत मत्बों मन्त्राओं का महत्व, सग्पृर्ण यज्ञ-परम्परा मे, बहुत ही 
कस ढज्ला करता था), सदनसार--गजवेंद की पार्षना-पसतको पे निर्देश-आाहल्य 


रत 


ण्<्‌्न्फ 


शुक्ल और कृष्ण--वाजसने यिद्ञाखा का विधयानक्रम १४१ 


असंगत नही ठहराया जा सकता । इसके अतिरिक्त, इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है 
कि क्रुष्ण यजुर्वेद शुक्ल यजुर्वेद को अपेक्षा एक प्राचीनतर सहिता है जिसका पुनः-- 
सम्पादन आगे चल कर , शेष वेदी के अनतुकरण पर, विशुद्ध मन्त्र-रूप मे भी कर दिया 
गया । 
और यजुर्वेद की एक ही सहिता को विभिन्न शाखाओ मे पुरोहितो और धर्म- 
प्रवक्‍ताओं की दृष्टि से भले ही पर्याप्त मतभेद रहा हो, आज हमारे लिए उस मत- 
भेद का कुछ महत्त्व नही है, ओर, सम्भवत कारू-दष्टि से भी कृष्ण तथा शुक्ल 
संहिता की चाखाओं में परस्पर अन्तर कभी उतना न रहा हो । इसलिए-- 
वाजसनेबि-सहिंता का विपय विवेचन ही यजुर्वेद की सारी शाखाओं से परिचय प्राप्त 
करने के लिए पर्याप्त होना चाहिए। 
वाजसनेयिसहिता मे ४० अध्याय है जिनमे अन्तिम १५ (शायद २२) 
अध्याय मूल में पीछ ये जोड़ दिए गये प्रतीत होते है। यजुर्वेद के पहले २५ अध्यायो 
में महामत्रो के प्रमण से पढ़ी जाने वाली प्रार्थनाए सगृहीत है । प्रथम २ अध्यायों 
में दर्श और पूर्णनास (चन्द्र-सम्बन्धी) दो सत्रो का विधान है जिनमे पिण्ड-पितु 
यज्ञ परक आहतिया देने का जिक्र भी हे। तीसरे अध्याय मे देनिक 'अभ्निहोत्र' 
के प्रार्थना-मन्त्र, अग्न्याधान, प्रात तथा साय पढे जाने वाले बिशिप्ट आग्नेय मन्‍्त्रो 
का, एप चातुर्सास्य सत्र का उत्लेख है। सोम -यज्ञ सामान्य रूप में, तथा सोम-सम्बद्ध 
पशु-यज्ञ, के प्रकरण में (चौथे से आठवे तक ) पाच अध्यायों का विपय है| सोम-यज्ञो 
में कुछ यज्ञ यदि एक दिन की अवधि के है वो कुछ कितने ही दिनो तक फंल जाते 
है। एक-दिवस यज्ञों में हम क्षत्रियों तथा राजन्यों की रथेष्टियो से सम्बद्ध बाजपेय 
सत्र वा निर्देग पाते है जिसमें सोम-पान की भी अनुमति थी (यद्यपि सोम-पान का 
विवान अचन्यत्र बाह्य गो के लिए ही हुआ हे )। राजसूय का सम्बन्ध राजाओ से ही हुआ 
करता था, परच्तु इस यज्ञ के साथ सलूग्त दो-एक प्रथाए और भू थी, जसे---जय- 
यात्रा का नाट्य, जूए के एक-दो दौर, ओर तरह-तरह के जादू-ठोने . इन दोनो सत्रो 
से सम्बद्ध मन्त्रों का विधान नवम तथा दश्षम अध्याय में मिलता है। इसके अनन्तर 
११वें से १८वें अध्याय तक अग्निचयन सम्बन्धी--विविध मनन्‍्त्रों तथा मन्त्राओं का 
सम्पादन हुआ है, क्योकि--यह अग्नि-चयन सारा साल, निरन्तर, चलता रहता था 
और अग्नि-चयन के प्रत्येक अग्‌ की, प्रत्येक रहस्य की, व्याख्या ब्राह्मणों मे भी काफी 
खोलकर की गई है। यजञवेदि ही अग्निदव का पार्थिव प्रत्तिरूप है ओर, सो, पुजारी 
को ध्यान-धारणा का एकमात्र विषय है। यज्ञवेदि को १०८०० ईटो से, एक पख- 
फेडाए विशाल - पक्षी के रूप में, बनाने का आदेंश हे । वेदि के निम्नतर आधार मे 
पाच यज्ञ-पश्चुओ को गाडा जाना चाहिए और इन पश्चुओ के शरीरो को पवित्र जल 
मे फंक कर हो ईटे और यज्ञ-पात्र बनाने चाहिए। इन ईटो मे प्राय. प्रत्येक का 


१४२३ यज्ञ-शिरोमणि अद्वमेध---अश्वमेध का ध्यय : (सानव-संगीत' 


पृथक नाम है, पृथक निर्माण-प्रकार है। उसी प्रकार, यज्ञ के पवित्र पान्न को पकाने 
का भी एक विशिष्ट ढंग विहित है। छोटे-छोटे प्रक्रियागो का अपना-अपना अर्थ है, 
अपना-अपना रहस्य है जो बिना विशिष्ट मन्त्रों-मन्त्रायों के शक्तिहीन हो जाता है। 
१९ से २१ के तीन अध्यायों में सोन्नामणि सत्र का उपवर्णन हुआ है जिसमे सोम के 
स्थान पर सुरा का प्रयोग विहित है, और इस यज्ञ की आहुतियो के देवता है-- 
अश्विनी कुमार, सरस्वती और इन्द्र । इस यज्ञ का विशेष प्रसग कोई भी ऐसा व्यक्ति 
हो सकता है जिसने सोमपान मे इतनी अति कर दी हो कि अब सोम का उस पर कोई 
प्रभाव ही न पडता हो, मूल अभिप्राय इस यज्ञ का शायद यही था; किन्तु इसके 
अतिरिक्त--ब्राह्मण किसी कार्य मे सफलता के लिए, निर्वासित राजा खोए राज्य 
को पुन प्राप्त करने के लिए, क्षत्रिय विजय के उद्देश्य से, तो वेश्य धन कमाने की 
गज से .. इसका उपयोग कर सकता है। यज्ञ के कितने ही मन्त्र इन्द्र की उस पुरानी 
गाथा की ओर सकेत करते प्रतीत होते है जिसमे सोमपान मे मस्त, और होशहवास 
खो-बरठ देवराज का उपचार कभो, कहते है, अश्विनीकुमारों ने और सरस्वती ने 
किया था। और अन्त में २२ से २५ तक के चार अध्यायो मे प्राचीन चक्रवत्तियो के 
प्रिय यज्ञ अश्वसेष का वर्णन है। पुरानी गाथाओं मे तथा महाकाव्यों मे हम कितने 
ही राजाओ का उल्लेख पाते है कि वे अश्वमंध कर के चक्रवर्ती बने, लोक-लोकान्तर 
के स्वामी बने । अव्वमंब को वंदिक यज्ञों का जीप॑-स्थानीय समझा जाता है और 
इसी के साथ प्राचीन वजसन यि-सहिता समाप्त होती है। २२वे अध्याय के २शवे 
मन्त्र में अश्वभेघ के चरम ध्येय को इन सुन्दर शब्दों मे अंकित किया गया है -- 
विश्व में, सभी-कहों--- 


वर्चस्वो, 
अद्वा-जानो ब्राह्मणों को 'शान्त ज्योति! की छाया हो; 
तेजस्वी. , 


श्र, धनुर्धारी, महारथी क्षत्रियों का अनुशासन हो । 
घर-घर में सम्पन्नता हो--- 

दु्धेला गाए, शक्तिशालो बृषभ, और फुर्तलि घोड़े, 
और साध्वी गृहिणियां घर-घर की शोभा बढ़ाये; 
यजमान का घर-- 

वीर-पुत्र को विजयों से 

बोर-गोतों से, वोर-प्रचचनो से . . 

--अतिध्वनित होता रहे । 

पृथ्वी पर, कहीं भो, 

सेघ अकाल न आने दें, 


आ बंदान, आ राष्ट्रे; पुरषमेष 'उपनिवद्‌'; 'परिशिष्ट--- . रै४३ 


बनस्पतियां फर्े-फूले : 

सभी-कहों खुशहालो ही खुशहाली नजर आए । 

हमने कहा था कि यजूरवेंद के अन्तिम १५ अध्याय मूल यजुर्वेद का भाग नहीं है, 
क्योकि-एक तो २६ से ३५ अध्याय तक आपूर्ण यजुर्वेद को स्वयं भारतीय ही खिल 
अर्थात्‌ परिशिष्ट मानते आए है, साथ ही--यह भी प्रसिद्ध है कि २६ वे से २९वें 
अध्याय तक का ग्रन्थाश पिछले अध्यायो की परिपूर्ति-मात्र है। इसके अतिरिक्त 
३० वा अध्याय तो पुरुषमेत्र मे आहुति रूप पडने वाले विविष पशुओं की परिगणना 
के अतिरिक्त कुछ और है भी नही--कही भी कोई प्रार्थना नही, कोई मन्त्राश नही , 
और जिन देवताओ को यह आहुति पडती है, वे भी क्षण-एक के लिए देव-पद प्राप्त 
कर चुकी कुछ (पार्थिव) शक्तिया ही है--बस । पुरुषमेध के प्रसग मे कम से कम 
१८४ पशुओं, मनृप्यो को ज़िबा कर देने का हुक्म है. जिसके कुछ उदाहरण ये है 
“ब्राह्मण को पुरोहित देवता के लिए, क्षत्रिय को राजन्य देवता के लिए, वेश्य को 
मरुतो के ल्लिए, शूद्र को तप के लिए, चोर को अन्धकार के लिए, हत्यारे को नरक 
के लिए, नपुसक को पाप के लिए, वेश्या को हीन वासना के लिए, गायक को 
शोर-शराबे के लिए,भाट को नृत्य के लिए, अभिनेता को गान के लिए, शिकारी 
को मौत के लिए, जुआरी को जुए के लिए, अन्धे आदमी को नीद पे, लिए, 
बहरे को अन्याय के लिए, आग लगाने वाछो को चमक-दमक के लिए, 
धोबिन को “यज्ञ' के लिए, रगरेज औरत को दइच्छा' के लिए, बाझ औरत 
को यम के लिए, बसी-वाले को उत्सव की खुशी के लिए, सितार बजान वाले 
को चीख' के लिए, लगड़े आदमी को पृथ्वी के लिए, और गजे को स्वर्ग के 
लिए (! )--हम अपित करते है।' यह असम्भव प्रतीत होता है कि इतने प्रकार के 
आदभमियों को एक साथ देवापित करने के लिए कभी सचमुच शाल्का मे छाया जाता 
हो। मूल भावना साकेतिक प्रतीत होती है। इन विविध पुरुषो की गुडिया बना कर 
अथवा नाम से ही उन्हें आग के अपित किया जाता था--असम्भव नही । और तो 
और--इस साकेतिकता मे अश्वमेध भी पुरुषमेंथ' से पछाड़ खा गया , सो, स्पष्ट ही 
है कि यज्ञ-याग का पूर्ण आउम्बर मूल रूप मे रहस्यात्मक ही अधिक था। हमारी 
इस कल्पना की पुष्टि मे यजुर्वेद ३१ में सम्पादित पुरुषसुक्त का एक और रूप दिया 
जा सकता है जिसमे प्राय ऋग्वेद ९ ९० के प्रसिद्ध शब्दों मे ही पुरुषमंध द्वारा 
सृष्टि की उत्पत्ति का विशद वर्णन है और, साथ ही, वहा सूक्‍त के अन्त मे पुरुष को 
ही विश्वरूप कह कर, सृष्टि का परमोत्कप बताते हुए, स्वय (पुरुषमेघ ) सूक्त को 
उपनिषद्‌ का नाम दे दिया गया । अध्याय ३२ भी, विषय एवं विपय के उपन्यास 
की दृष्टि से, एक उपनिषद्‌ ही ठहरता है जिसमे पुरुष को, एव ब्राह्मण को, खष्टा एव 
प्रजापति की उपाधि दी गई है। अध्याय ३४ के प्रथम छ मन्त्रो का तो नाम ही है-- 


१४४. दशिवसंकल्प--सर्वमेघ---अन्त्ये व्ट--प्रवग्यं--'ईशावास्प' 


शिवसंकल्पोनियद्‌ । अध्याय ३२-३४ में सम्भवत सर्वश्रेष्ठ यज्ञ, सर्वमेष, का 
उल्लेख है जहा यजमान अपना जीवन-शेष, वानप्रस्थ रूप मे बिताने से पूर्व, अपनी 
सम्पूर्ण चल-अचल सम्पत्ति को ब्राह्मण देवता के हाथ, अन्तिम दक्षिणा के रूप मे, 
दे जाता है। अध्याय ३५ मे ऋग्वेद से सगृहीत कुछ अन्त्येष्टि मन्त्र है। अध्याय 
३६-३९ मे उसी प्रकार प्रबग्यं से सम्बद्ध कुछ मन्त्र है जिनमे एक बड़े कडाहे को यज्ञ- 
कुण्ड पर इतना तपाया जाता है कि वह छाल होकर सूर्य की तरह चमकन लगता है 
और, उसे सूर्य का प्रतिरूप समझ कर ही, उसमे दूध उबाला जाता है ओर उस दूध 
को आहुति रूपमे अश्वियो के मुख में डाल दिया जाता है। प्रवग्य की सम्पूर्ण प्रक्रिया 
अद्यवधि स्पष्ट नही हो पाई, इसकी परिसमाप्ति यज्ञपात्रों को पुरुष के रूप से 
सजाकर ए से की जाती है कि--दुग्ध-पात्र पुस्ष का सिर प्रतीत हो (जिस पर केशो 
की भ्रान्ति कुण-निक्षेप द्वारा करने का विधान भी है), दो दोहन-पात्र इधर उधर 
रख दिए जाते है (जो उस पुरुष-सूत्ति के दो कान-से लगते है ) , दो स्वर्ण-पत्र पुरुष की 
आखे लगती है तो दो छोट-छोट पात्र उसकी एडिया, और फिर आटा छिडक 
कर, पुरुष-ककाल की सम्भावना उपस्थित करते हुए, दूध और शहद की मिश्रित 
धाराए रकक्‍त-बाहिनियो का चित्र उपस्थित करने छगती हैं । प्रक्रिया के सभी अग 
प्रायः बसे ही है जसे तान्त्रिको के कर्मकाण्ड में हम (वाममार्गीय दर्शनों मे) 
सामान्यत पाते है । और चाढीसवा अध्याय, यजयेंद का, तो सचम॒च है ही 
ईशोपनिषद्‌ जो सभी उपनिपद्‌ सपग्रहों मे सकलित हे (और जिसका उत्लेख हम 
आगे चल कर उपनियदों के अध्याय में करगे भी ) । 
यह वर्णन स्वत -पर्याप्त है जिससे स्थय सिद्ध हो जाता है कि यजवेंद के अन्तिम 
१५ अध्याप्र प्रक्षिप्त प्रकरण है । इस बात की पुष्टि, अन्यथा, कृष्ण यजवेंद मे 
आलोचित यजुधो द्वारा भी हो जाती है, क्योकि---उन मण्त्रो तथा मस्त्राणों मे शक्ू 
सहिता का श्र थम भाग ही उद्धृत हुआ है। 
अब हम यजर्वेद में आए मन्त्राशों तथा सज्ञ-विवान परक वाक्यों को छेते हे-- 
जिनसे कि यजूवंद की शाखाओं का म॒ख्य अग विनिरभित होता है । सज्ञ-विधि मे 
ऋचाओ तथा गद्याओो का प्रयोग साथ-साथ होता है । गद्याणों की परिभाषा है 
यजूध्‌ जोर यजुधों के समुदय को ही दूसरे रूप में यजुत्रेद कह सकते है, किन्तु इन 
गद्याशों अयवा यजुपों को भी प्राय अबनो ही लब होती है, अपनी ही काव्यमयता 
होती है। कटचाए प्राय, ऋग्वेद से ही डी गई होती है। किन्तु खजपों की अपनी 
उडान भी कुछ कम नहीं। यजूबेंद की ऋचाओं में कह्ठी-कही पाठभद भी है, 
किन्तु वह पाठभेद मूल यजूवेंद से किसी कदर कम पुराना नहीं, क्योंकि-- 
ये परिव्तंत ऋचाओं को बस्लुत. यज्ञ-प्रक्रिय मे सुसगत करने के लिए ही 
समय-समय पर होते रहे होगे । एसे स्थल बहुत ही कम है जहा ऋग्वेद के सूफ्त 


पद्चांशों (यजूंषि) को उड़ान--यज्ञगत पाञ्र आदि को 'आहुतियां' १४५ 


के सूक्‍त ही यजुर्वेद में उद्धुत हुए हो। प्रायः एक-दो ऋचाए ही, या ऋचा के 
कुछ अंश ही, यज्ञ के प्रसंग मे अनुकूलता के साथ बिठा दिए गए है। स्वयं यजुर्वेद 
की दृष्टि से इन ऋचाओ का वह महच्व नही जो विशुद्ध यजुर्वेदीय गद्य मन्‍्त्रों का 
होता है । 

बजूब का सरऊतम रूप वह है जिसमे देवता का नाम लेकर आहुति को चुपचाप 
अग्निमुख मे डाल दिया जाता है और यजूबेंद मे इस तरह के मन्‍्त्राश है भी वस्तुत 
बहुत अधिक हूं: अब्वय त्वा, इन्द्राय त्वा, इदसर्नय स्वाहा, इन्ब्राय स्वाहा इत्यादि। 
और, यह कह कर, आहति को एक ओर रख दिया जाता है, या, आग मे डाल दिया 
जाता है। अग्निहोन्न मे जिस प्रकार एक छोटे से वाक्य द्वारा अग्नि को स्तुति और 
(दूघ की) आहुति अपित की जाती है, उसमे और छोटा रूप प्रार्थना का दूसरा हो 
भी क्‍या सकता है ? अस्निज्योतति ज्योतिरग्नि , स्वाहा--इस प्रकार साझ के वक्‍त, 
तो---श्र्पों ज्योति , ज्योति सूर्य , स्वाहा के साथ प्रात काल | और यज्ञ की इस 
पविश्र प्रक्रिया का मानवीय ध्येय क्‍या है, यह भी बहुत थोड़े शब्दों में ही कह दिया 
जाता है पुरोहित उठता है और एक झाखा काट कर बछडो को गौओ से पृथक्‌ 
करते हुए कहता है --रसाब त्वा शक्तये त्वा। इसी प्रकार, इन पवित्र कार्यों मे 
प्रयक्त होने वाले पात्रों के साथ भी कोई न कोई इच्छा जोड़ दी जाती है, यहा तक 
कि--यन्नाग्नि को प्ररीप्त करने वाली समिथाओं को अपित करते हुए ऋत्विक्‌ के 
शब्द होते है. अग्नि ने तुझे पज्ज्वलित किया, तुझ में अग्नि की जीवन-ज्योति समा 
जाय और, समाकर, हमे भी प्रज्ज्वलित कर दे, प्रत्युज्जीवित कर दे । और यदि 
यज्ञवेदि पर प्रयुक्त हने व।ले किसी भी साधन से किसी प्रकार की कोई आशका हो, 
तो छोटा-सा एक वाक्य पढ़ कर उसके दुष्प्रभाव का नप्ट कर दिया जाता है। जिस 
रस्सी से मे ब्य-पण्‌ को पूत्र के साथ बाबा जाता है वेदों मे उसके लिए सम्बोधन हैः तू 
साप न बन जाना'। वह छरी जिससे चदिक मन्त्रों के साथ दाढी के बाल काटे जाते 
है, जमे सुन सकती हो तू कोई जख्म न कर देना !' राज्याभिषेक के समय--- 
राजा को. आखे नीची होती है, और उसकी प्रार्थना होती है. (पृथ्वी) मा ! में तुझे, 
कभी दुख न पहुचाऊ ; तेरी गोंदी में में सुख ही सुख पाऊ ।"* 

इन यज्ञ-परक मन्‍्त्रों से देवताओ को सीवे शब्दों मे सम्बोधित नही किया जाता 
जब तक कि पहले उनका सम्बन्ध प्रसगात्‌ सज्मगत किसी पात्र अथवा प्रक्रिया से 
बन न चुका हो । उदाहरणार्थ--यजमान की पत्नी को रस्सी से बाधते हुए पुरो- 
हित कहता है : 'तू रस्सी नही, अदिति की मंखला है ।' सोम-सवन के उत्सव मे 
यजमान, स्वय अपने को मूज की मंखला में बाधते हुए, कहता है. “तू अगिरस्‌ की 
शक्ति है, तू ऊत की तरह कोमल है--तेरी यह मृदुता मुझे बल दे ।” और इसके 
अनन्तर कौपीन में गाठ बाधता हुआ पह कहता है * 'तू सोम की ग्रन्थि है।' और 


१४६ और आहुतियों के-प्रसंग--'अग्नि का जस्म' 


फिर--सिर पर पणड़ी बांधता हुआ, या उत्तरीय पहनता हुआ, वह गुनगुनाता है: 
तू विष्णु का आवरण है, यजमान का आवरण है ।” कृष्णमृग के सीग को, उत्तरीय 
के एक पल्ले मे बाधते हुए, अन्त मे, सम्बोधन करता है : तू इन्द्र की योनि है।” यज्ञ 
की समाप्ति पर, रथ से यज्ञ का प्रसाद लेते हुए, पुरोहित के शब्द होते हैं : (तू अग्नि 
की देह है, में तुझ विष्णु के अपित करता हु; 'तू सोम की देह है, में तुझे विष्णु के 
अपित करता हू ।' यज्ञपात्र ग्रहण करते समय, पुरोहित की प्रसिद्ध उक्ति होती है: 
“सविता के आदेश से में तुझे अश्विनी-कुमारो की बाहों द्वारा, और पृषा के हाथों 
द्वारा, ग्रहण कर रहा हू ।" 

यशाग्नि को प्रज्ज्वल्ति करने का प्रकार भी निश्चित होता है; और, इस 
प्रकार, अरणियो की रगड से पंदा होने के कारण हम आग को उन्ही अर्थों मे अरणि- 
पुत्र मान सकते है--जिस प्रकार पिता और माता के सयोग से, सामान्‍्यत', प्राणी 
का जन्म होता है ! किसी-किसी स्थल पर तो---जिस प्रकार आज भी इण्डोने शिया 
मे मलय लोग अरणियो को माता और पिता नाम से स्मरण करते है, उसी प्रकार 
वेदों मे सोम-सवन के प्रसग मे अग्नि-समिन्धन के समय दोनो अरणियों को पुरुरवस्‌ 
तथा उवंशी (दो प्रेमियों) के नाम से स्मरण किया भी गया है। लकडिया रगड़ने 
हुए ऋत्विक्‌ कहता है 'तू अग्नि की योनि है, तू आयु की योनि है, और--कुश 
की दो पत्तिया ऊपर रखते हुए पुन., उन पत्तियों को पुरुष के वीर्थोत्पादक अगो के 
नाम से स्मरण करता है ' रूकड़ी का एक छोटा-सा फलक विछाते हुए, कहता है 
'तू उवंशी है' और, दुग्ध पात्र को यज्ञकुण्ड पर रखते हुए लकडी से उसे हिलाता 
जाता है और कहता जाता है : तू आयुहै', 'तू आय है! ; दोनो लकडियो को 
एक साथ मिलाकर ऊपर वाली ककडी को सम्बाधन करके कहता है--तू 
पुरूरवस्‌ है'; दानो छकडियो को हिलाता है, रगडता हे, और साथ-साथ कहता 
चलता है, 'मे तुझे त्रिप्टुम द्वारा उद्दीप्त करता हूं, गायत्री द्वारा उद्दीप्त करता 
हू, जगती द्वारा उद्दीतत कर रहा हु ।* 

इस प्रकार के निरथ्थक मन्त्रो व मन्त्राओ की यजुर्वेद मे भरमार है। ऐसे सुसगत 
स्थल, शखलित स्थल अथवा वाक्य, जिनमे यजमान गद्य मे अपनी हादिक इच्छा 
प्रकट करे (जसे कि अद्वमंध के प्रकरण में हमने ऊपर देखा भी था), सचमुच 
बहुत कम है। सामान्यत छोटे-छोटे मन्त्राण ही कुछ सार्थक विचार प्रकट करते 
प्रतीत होते है -- 

है अग्नि, 

तू शरोरो का रक्षक हुँ : 

तू मेरे शरीर की रक्षा कर । 

है अग्नि, 


सार्थक लौर निरयंक 'प्राथनाएं' १४७ 


तू जोबन का दाता हें: 

मुझ्ते जोवन दे । 

है अग्नि, 

तू शक्ति का दाता हूँ : 

सुनने शक्ति दे । 

हे अग्नि, 

तू मेरी अपूर्णताओं को पूर्ण कर दे 
यज्ञ के द्वारा 

हमारे जोवन में, हमारे प्रएणों में, 
हमारो दुष्टि में, हमारो श्रुति में, 
हमारी वृढ़ता में, हमारो यज्ञसयता में, 
--पूर्णता आ जाए । 


किन्तु, इसके विपरीत, कित्तने ही यजुय्‌ हमे इस प्रकार के मिलते है जैसे कोई 
पारावार हा ओर उसका ओर-छोर हमे समझ न आए . 


एकाक्षर द्वारा 

अग्नि ने प्राण पर विजय पा छी; 
मेंभीपाल। 

दचक्षर द्वारा 

अश्वियो ने द्विपदों पर विजय पा लो; 
से भो पा लहूं। 

भ्यक्षर द्वारा 

विष्णु ने तीनो लोकों मे विजय पा लो; 
में भोपाल। 

चखतुरक्षर द्वारा 

सोम न चतुष्पादू-जगत्‌ पर विजय पा ली; 
में भीपा लूं। 

पंचाक्षर द्वारा 

पूवा ने पांचों छोकों पर विजय पा लो; 
मेंभीपालूं। 

घड़क्षर द्वारा 

सबिता ने छः ऋतुओ पर विजय पा ली; 
से भो पा रूं। 


१४८ असंगत जोड़-तोड़ को प्रवृति 


सप्ताक्षर द्वारा 

मरुतों ने सात गृह-पश्ुओं पर विजय पा लो; 

में भी पा लूं। 

अधष्टाक्षर द्वारा 

ब॒हस्पति ने गायत्रो पर विजय पा ली; 

मे भीपालू। 

घोडशाक्षर द्वारा 

अदिति ने षोडशविध स्तोस पर विजय पा लो; 
से भी पा लू । 

और सप्तवश्ाक्षर द्वारा 

प्रजापति ने सप्तददशविध स्तोम पर घिजय पा ली; 
में भी पा लूं। (वाज० ९. ३१-३४) 


इन प्र।थथनाओं में, यज्ञ-मन्त्रो मे, जो निरर्थंकता का आभास हमे होता है, उसका 
कुछ कारण है वह यह कि--परस्पर-असगत वस्तुओं को यजुर्तेंद में कुछ बेमतलब 
जोड देने की प्रवृत्ति ही है। उदाहरणतया---आग पर पड़े एक पतीले को सम्बोधन 
कर के कहा गया है -- 


तू आकाग हूं, तू पृथ्वी हे, 
तू मातरिइवा का पाक-भाजन हूं । (वाज० १. २. ) 


और जब गो को, सोम दे कर खरीदा जाता है--तब पुरोहित कहता है 


तू विचारशक्ति हे, तू मन हूं, 

तू बुद्धि हे, तू दक्षिणा हे, 

तू स्वासित्व के योग्य हें, 

तू यज्ञ-पात्र हें, 

तु द्ेशिरा अदिति हें। (बाज० ४. १९) 


यज्ञ-वेदि के निर्माण के समय पात्र मे पड़े जिन अगारो से अग्ति-स मिन्वचन करना 
होता है, उसे छूक्ष्य करके कहा जाता है - 

तू ही सुपर्ण (पक्षी) है : 

तजिबुत्‌ स्तोस तेरा मूर्धा हें, 

गायत्र-छन्द तेरी आंख हे, 

बहूत्‌ ओर रथन्तर तेरे पंख हे, 


अंत्पष्दता, अववा ब्राह्मणों की पोपलीला ? १४९ 


स्तुति तेरी आत्मा हूँ, 

विभिन्न वृत्त तेरे अंग हे, 

थाजुष मन्त्र तेरा नाम हूं, 

बामदेदय गीत तेरा दरीर हूं, 

यज्ञायज्ञिय गीत तेरी पूंछ हे, 

ये अंग्रीठियां तेरे-क्षुर हे, 

“पं सुपर्ण हे : 

तू स्वर्ग की ओर उड़ जा ! (वाज० १२. ४) 


और फिर अग्नि-पात्र को हाथ मे ले, तीन कदम उठाता हुआ, पुरोहित कहता 


“तू किष्ण्‌ का शरत्रृजय पग हें, 

तू गायत्री पर सवार हो कर पृथ्वी को परिक्रमा शुरू कर वे; 

विष्णु का तू दात्रुझुजय पग हें, 

त्रिध्टुभ पर सवार हो कर तू अन्तरिक्ष की यात्रा शुरू कर दे; 

तू विष्णु का दुइचरित्रनाशी पग हें, 

जगती पर सवार हो कर तू द्युलोक को यात्रा शुरू कर दे, 

तु विष्णु का अरिन्दम पग हूं, 

अनुष्दुभ पर सवार हो कर तु लोक-लोकान्तर को यात्रा शुरू कर दे । 
(बाज० १२. ५) 


इस प्रक्रार की प्रार्थनाओ के सम्बन्ध में कभी श्रेदर ने कहा था . प्राय हमे 
गन्देह भी हो उठता है कि क्‍या एसे वाक्य किर्सा बुद्धिमान्‌ (व्यक्ति अथवा) जाति 
की रचना हो सकते है, क्योकि--प्राथ एक ही विचार को लेकर (किसी हतब॒ुद्धि 
मर्ख की तरह) प्रायः उन्ही शब्दो मे (या थाई से अदल-बदल के साथ ) उसी की 
पुन -पुन आवृत्ति पुरोहित करता चलता है।” और यह लिख कर श्रेडर कुछ उदाहरण 
मनोब ज्ञानिक चिकित्सालयो के वातावरण से भी,यजु बेंद की तुलना मे, उद्धत करता 
है। इस सम्बन्ध में हम यह भुला न बठे कि अधर्ववेद तथा ऋग्वेद के प्राचीन 
जादू-टोनो की तरह यजूरउवेंद मे 'अन्धविश्वास के अवशेय संगृहीत नही है, अपितु, 
--अाह्यगो ने जनता के ऊपर अपना हाथ बनाए रखने के लिए कितन ही असख्य 
एन्द्रजालिक-से मन्त्रों की रचना की थी ' 


यजुर्वेद के इन मन्त्रों मे कुछ तो स्पष्ट ही गद्यममय है--और जादू-ठोने के 
अतिरिक्त और कुछ नही । कही-कही तो इन यजुधों का रूप, इनका अर्थ, बिल्कुल 


१५० समिशाप--पहे लियां 


वसे ही लगता है जैसे कि अथर्ववेद में हम ऊपर देख चुके हैं। जिस रथ पर यज्ञपात्र 
रखे जाते हैं, उसे लक्ष्य करके एक प्रार्थना मे कहा गया है कि :-- 

“तू रथ का जुआ हैं, 

तूं हमारे क्षत्रओं को हानि पहुंचा : 

जो हमें हानि पहुंचाता हूँ, उसे 

हानि पहुंचा । (बाज० १. ८). 

इसी प्रकार के दो-एक उद्धरण और श्रेदर' ने संत्रायिणी सहिता से इस प्रकार 
दिए है : 

“जो हमारे प्रति शत्रुता से पेश आता हैं, 

जो हमारे से घृणा फरता है, विद्वेंष करता हैं, 

जो हमें नुक्सान पहुंचाना चाहता हूं, 

उसे तू 

चकनाक्र कर दे, मिट्टी में मिला दे ।” 

“है अग्नि, तु अपनी आग से-- 

जो हमारे से दब करता हैँ, या जिससे हम दंष करते हे--उसे 

जला दे . 

उसकी ओर अपनी रूपटें फंक, 

उसको चकाचौंध कर दे---अपनो अदम्य शक्ति से भयभीत कर दे ।” 

“मृत्यु और तबाही 

हमारे प्रतिस्पधियों को नष्ट कर दे । 


इसी प्रकार के अभिज्ञापो एवं शाप-मन्त्रो की प्राग तिहासिकता हम यजदबेंद में 
संगृहीत कुछ पहेलियो में भी पाते हैं, यद्यपि---अधिकाश पहेलियों की भाषा यहा 
ब्रह्मविद्या” के मूल सिद्धातो से प्रसुत है। और इस अश में ऋग्वेद तथा अथव॑बेद 
में सकलित छोक-वाडइमय का ही कुछ परतर अश ये पहुलियां प्रतीत होती भी है । 
यजुर्वेद के कुछ विशिष्ट स्थलों पर तो एसी क्रीडाए परम्परागत और, सो, अप रिहेय 
प्रतीत होती है; अध्याय २८ मे वाजसनेयि सहिता मे अश्वमेध के प्रसंग मे ऐसा कुछ 
सभ्मह उपलब्ध होता है--जिसमे कुछ पहेलिया छिछोरेपन की है, तो कुछ ब्राह्मण- 
ग्रन्थों के कर्मकाण्ड से सम्बद्ध रहस्यात्मकता को छाया लिए हुए, और कुछ और 
उपनिषदो की अन्तदुष्टि से स्पृष्ट भी। यजु० २८ ४५-४८, ५१ से निम्न 
उद्धरण अप्रासगिक न होगे -- 


होता--यह कौन हे जो पथ पर एकाकी हो चला जा रहा है ? 
यह कौन हें जो निरन्तर नए से नया जन्म लेता 


“जू-देवों को स्वार्थ-परता १५१ 


रहता हैँ ? क्‍या चोज है जो जुकाम का, और सर्दो 
का, एक साथ इलाज बन सकती हुँ ? और इस महान्‌ 
आवपन का नाम क्‍या हे ? 


अध्ययुं---सूर्य ही वह एकाको यात्रो हें, 
चन्द्रमा हैं जो निरन्तर नया जन्म छेता हे, 
अग्नि सर्दी और जुकास का एक-सा उपचार हें, 
ओर पृथ्वी ही वह महान्‌ आवपन हे । 


अध्यर्यु--क्या सूर्य-सदुश कोई ओर ज्योति भी है ? 
क्या समुद्र-सदृश कोई और प्रवाह भी है ? 
कोई वस्तु एसी भी हू जो पृथ्वी से ज्यादा बड़ी हो ? 
कोई वस्तु हे जिसको कोई उपमा, कोई समिति, न हो ? 


होता--हां, ब्रह्म हुं--जो सू्य-सदृश हे, 
आकाश--समुद्र-सदुश हैं, 
और इन्द्र पृथ्वों से बढ़-चढ़कर है; 
किन्तु--काम धेनु की कोई उपसा नहों । 


उब्गाता--कहां-कहां तक पुरुष पहुंच चुका हे ? 
क्या-कुछ हे जो पुरुष में समा चुका हे ? 
“+क्या मेरी इस पहुलो को ब्रह्मा भी बुझा सकता हे ? 


ब्रह्मा--पुरुष पंचजन में समा चुका हे 
ओर पंचजन पुरुष में समाए हुए हे । 
यही मेरा बोष हे और यही-- 
इस विकट समस्या का सरल-सुबोध उत्तर भी हूँ । 


देवपूजा मे, प्राथंनाओ-विधिमत्रों के अतिरिक्त, इन प्रहेलिका-वाक्यों का 
भी वही महत्त्व हुआ करता था, क्योकि--पूजा की सर्वांगीणता में यह विधि- 
मन्त्र-सस्त्राश एक छोटा-सा अग ही तो है, और कमंकाण्डो मे याजुष मन्त्रों का उद्देश्य 
फकत देवताओ की स्तुति नहीं हुआ करता था, अपितु--एक अदम्य शक्त द्वारा 
देवताओ को परवश करके पुरोहित की निजी स्वार्थपूत्ति अधिक होता था। भोग- 
विलास और आनन्द-बहार देवताओ को भी भाता है, और--बार-बार वैदिक सूक्‍्तो 
मे और ब्राह्मणों मे हमे बतलाया गया है कि 'दिवता स्वभाव से ही परोक्ष-प्रिय होते 
है--पअत्यक्ष-द्वेषी हीते है । 


१५२ 'सहखनास' की महिमा, ध्वसियों का अव्यक्त अन्तरबरू 


यजूबेंद में देवताओ को प्रभावित करने की एक विशेत्र विधि-सी बन चुकी प्रतीत 
होती है भिन्न-भिन्न नामो और विशेयणों द्वारा देवता का आह्वान किया जाता है ' 
कि कोई-न-कोई विश्ण तो उसका (पुरोहित के) लक्ष्य पर जा लगेगा ! और 
इमी प्रथा का पललवित रूप हम आगे चल कर विष्णसहससननाम और शिवसहख्र- 
नाम की महिमा में पाते भी है। इस अन्ध-विश्वास का सर्वक्य्म आभास हम 
वाजसनेयि महिता के अध्याय १६ मे, तथा तत्तिरीय संहिता ४-५ में शतरुद्विय के 
प्रकरण मे, पाते है । 

इनके अतिरिक्त एक और प्रकार की प्राथेनाए भी यजेंद के मन्त्रों मे हमे 
मिलती है--जिनमे एक-दो निरर्थक अक्षरों के महत्त्व को बहुत ही बढा-चढाकर, यज्ञो 
में उनकी आुत्ति को, अपरिहेय उद्घापित किया गया है। 'स्वाहा' कह कर यज्ञ- 
वह्तनि मे आहुति का देवाथित करना, और उसी प्रकार 'स्ववा' कहकर पितरों को 
क्षाद्व भेंट करना ये दोनो विबिया तो शायद कुछ सार्थक हो, किन्‍्तु--वषद, 
बेड, बाट्‌, का अर्य क्या था---अभी तक कुछ स्पप्ट नही हो पाया है। और सम्भवत , 
सबसे अधिक रहस्यपूर्ण है--ओंकार की एकाक्षर ध्वनि (मूठ मे जिसका अर्थ केवल 
स्वीकृति! अयवा हा हुआ करता था , किन्तु आज तक इसको सारगर्भितता को कोई 
भी विद्वान्‌ पूर्ण रूप से समझ चुका हो--कहा नही जा सकता । हजारो वर्षो से 
उपनिपदो के ऋषि बे दिक वर्सिया से यह कहते आए है कि “ओकार ब्रह्मस्वरूप है, 
विश्व की आत्मा है, ब्यानों का एक मात्र स्येव है ।” कठोपतिषद्‌ २ १६ मे तो 

हों तक कह दिया गपा है कि जो इसे प्रकार परम-अक्षर को समझ लेता है वह स्वयं 

ब्रह्म के समान ही स्वत -पूर्ण हो जाता है। इस एकाक्षर मन्त्र के साथ सू भुंव स्व को-- 
कुछ के अनुसार जिसका अभिश्राय हांता है पृथ्वो, अन्तरिक्ष आर आकाश'-- 
शाइवतवत्‌ जोढ दिया गया है, यही नही, उसे संत्रयणी £ ८ ५ बहा, सत्य, ऋत 
एवं यज्ञ का आधार तक उदघ।वित किया गया । 

सदियों पश्चात्‌ भारतीय धर्म-विकास के अपेक्षया अर्वाचीन युग में, हम पृष्ठो 
पर पृष्ठ--अं, आं, हू , एं, का, हट, अह इत्यादि---अव्यक्त ध्वनियों से भरे पाते है 
जिनको रहस्यात्मकता, बृद्धिगम्य न होकर, अन्वविश्वास की वस्तु अधिक है; 
सम्भवत उन दिनो--मन्त्र का अं, ऋक्‌ और यजूत्‌ न रह कर, तान्त्रिक जादू 
ही प्रचलित हो गया हो ! यह जअयै-परिवर्तन बहुन मुमकिन है--यजुर्वेद मे शुरू 
हो ही चुका था, और गायइ--दो नो परिभाषाओं में कोई स्पप्ट अन्तर कभी रहा भी 
नही । 

साहित्यिक दृप्टि से यजुर्वेद्र की सहिताआ का अध्ययन एक तौरस-विरस 
वस्तु है . यह सच हो है। किन्तु धामिक दुष्टि से, भारताय धर्मों के लिए ही नही-- 
तुलनात्मक धर्म-विज्ञान के लिए, उनकी सोतस्विता अप्रत्याख्येय है। धर्म के इतिहास 


शालिक दृष्टि से (वेद-बादसय ) को महस्वपुर्णता १५३ 


में जो भी कोई प्रार्यंता को उत्पत्ति और विकास का अध्ययन करना चाहे, यजुर्वेद 
को उपेक्षा नहीं कर सकता । 

स्वयं मारत के परतर दार्शनिक एव धार्मिक साहित्य को सही समझने के लिए 
सहिताओ का महत्त्व कभी भी कम नही हो सकता, तो उध्र--विशेरत , बराह्मगो 
और उपनिषदों को भावना को बिता यजुर्रेद -पारायण के अवगत कर सकना 
नितान्त असम्भव है । 
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शतपथ १४ ९ ४ ३३ तथा ४ ४ ५ १९ को एक उक्ति--शुकलानि 
आदित्यानि यजबि--से यह स्पष्ट है कि बाजसने थि-शाखा की तथा- 
कवबित झकक्‍लता आदित्य---प्रसूत है, यजवोंद के शद्धाशुद्ध अपिवा 
व्यक्तात्यक्त दो सस्करणो के सशयित भेद पर आधारित नहीं। 
(४ छ&टाए 005 8, .<%5 मी. 

प्रधचोन भारतीय यज्ञो को अन्न-पत्र तथा सोम-सत्र दो प्रमख श्रेणियों मे 
बाटा जा सकता है। पशुमेव का तथा अग्नि-पूजा का सम्बन्ध दोनो 
प्रकार के ही यज्ञों से है। 

पुत्रम ब-सम्बन्धी विवेचन के लिए (0]तल्‍म70छ (लाइक बह खवंद, 
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सरााकावका (वे, 97-]06), 00 वा) +एु (7, 237, 474), 
॥.. जा फ्तर (7206 #बीाएलह-07#क/यवााफ72 #ला0 4९ बला चिलाएा07 
बैं. बॉएिाबॉलाऊ, पाला, ४४ , 893, 7544.), थ्याव ५िशाएी 
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ब्राह्मर ग्रन्थ 


काल-क्रम की दृष्टि से और विषय-वस्तु महत्त्व की दृष्टि से ब्राह्मण ग्रन्थों का 
स्थान वेदों के बाद आता है। मेक्समूलर ने कभी कहा था : "साहित्यिक दृष्टि से 
ब्राह्मणो का भले ही कुछ महत्त्व हो तो हो, सामान्य पाठक के लिए उनका महत्त्व 
कुछ बहुत नही । ब्राह्मणों का अधिकाश थोथी बकवास है; लेकिन इस बकवास 
को धर्म का नाम नही दिया जा सकता। जिस व्यक्ति को भारतीय मनोधिकास 
के विकास मे ब्राह्मणों का स्थान क्या है--इसका कुछ पूर्व ज्ञान न हो, वह इनके 
दस पृष्ठ पढ कर ही ऊब्र जाएगा ।' 

यह बात शायद यजुवेंद के सम्बन्ध मे अधिक सचाई के साथ कही जा सकती 
है। यजुवेंद के अध्ययन मे अपना कोई आकर्षण नही है। किन्तु, साथ ही सचाई 
यह भी है कि भारतीय दर्शन-एवं-धर्म के शक सर्वांगीण परिचय' के लिए ही नहीं, 
तुलनात्मक धर्म-विज्ञान की सगति के छिए भी--यजुर्वेद की उपेक्षा नहीं की 
जा सकती, न ही ग्राह्म गो की । यदि यजुर्वेंद की सहिताए प्रार्थना-विधि के इतिहास 
पर प्रकाश डालती है तो , उसी प्रकार, ये ब्राह्मण ग्रन्थ यज्ञो और पुरोहित-प्रणाली 
के इतिहास को विस्पष्ट करने वाले प्राय एकमात्र प्रमाण-स्रोत है। 

ब्राह्मण” शब्द का मूल अर्थ यज्ञ-विज्ञान के (किसी प्रामाणिक आचाय॑ द्वारा) 
सन्दिग्ध स्थलों की व्याख्या होता था । समय बीतने पर एसी व्याश्याओ को 
सगृहीत करके एक सम्पूर्ण-यज्ञ-परक ग्रन्थ को भी गौण रूप से ब्राह्मण नाम दे दिया 
जाने लगा। (यद्यपि यह सच है कि आज ब्राह्मणों का अधिकाश दायद सीध रूप 
में यज्ञों की प्राचीन प्रणाली से सम्बद्ध न हो, क्योकि--ताह्मणों में त्तर-तरह के 
आख्यान और सप्टि-उत्पत्ति के प्रमग भी तो है, किन्तु इससे भी कोई इन्कार नही 
कर सकता कि इन कथानको, अख्यानको की उद्भूव-भूमि ये यज्ञ ही थे)। ब्राह्मणों 
का मुख्य विषय वाजसने यि-सं हिता मे आये महासत्र ही है और, इसी लिए, विविध 
यज्ञो-उत्सवो के प्रकरण मे किन मन्त्रो, मन्त्राशो, बंदिक प्रकरणों का प्रयोग होना 
चाहिए--इस सम्बन्ध मे भी कही सकेत रूप में तो कही पूर्ण रूप मे, ब्राह्मणों 
मे निदश मिलते है। और, प्रकरण से ही, कही-कही इन ब्राह्मण ग्रन्थों के रचयिता 
उत्सव की प्रक्रियाओं और मन्‍्त्राशो को युक्तियुक्त सिद्ध करने के लिए उनकी 
साकेतिक व्याख्या भी कर देते हैं। जहा-कही मतभेद उठ खडा होता है सामान्य 
प्रवृत्ति वहा सक्षपातिनी हो जाया करती है, अर्थात--एक मत का समर्थन करते 
हुए अन्य मतो का तिरस्कार (मात्र एक वेदिक पद्धति नही है)। कही-कही यह मतभेद 


प्राचौन 'यह्-चिशान' परक सस्प्रवाय--पजुवेंद में पृर्वधाभात १५५ 


--+देशभेद अपिवा अवस्थाभेद के अनुसार--अनुमत भी होता है। कुछ हो, 
और बाते छूट जाएं तो छूट जाए, किन्तु--छोटे-से-छोटे याज्ञिक प्रसंगों में भी 
पुरोहित की दक्षिणा क्‍या हो ब्राह्मण लोग यह बताना कभी नहीं भूल सकते; 
और, साथ ही, इस बात पर भी प्रकाश डालना वे कभी नहीं भूलते कि यजमान 
की उदारता उसे, इह लोक मे और परलोक मे, क्या-क्या फल ला सकती है। इस 
प्रकार, यदि विज्ञान शब्द के प्रयोग पर धामिक-साहित्य के प्रकरण में कोई 
आपत्ति न हो, तो ये ब्राह्मण-ग्रन्थ यज्ञ-विज्ञान के प्राचीन पुस्तक है। पुराने 
समय में कितने ही ब्राह्मण (ग्रन्थ) उपलब्ध थे । भारतीयों में ऐसी परम्परा 
भी है और, स्वय ब्राह्मणों मे, एतद्विवयक उक्तिया भी है। खेर, जितने ब्राह्मण- 
ग्रन्थ अवशिष्ट रह गये है वे भी कुछ कम नही; किन्तु इनका सही अर्थ समझने के 
लिए भारतीय साहित्य मे उनका स्थान पहले निश्चित करना होगा, क्योकि--- 
हर ब्राह्मण-ग्रन्थ चारो वेदो मे से किसी एक वेद के साथ ही सम्बद्ध है (और बेदों 
की भी किसी एक ही शाखा के साथ) । ब्राह्मणों की व्याख्यानात्मक प्रवत्ति का 
पूर्वाभास हम कृष्ण यजुर्वेंद के प्रसग मे ऊपर देख आए है जहा मन्त्रो तथा मन्त्राशों 
के साथ यज्ञ के उद्देश्य और अर्थे पर विचार-विनिमय भी साथ-ही-साथ उल्लिखित 
मिलता है। यजवेंद के ऐसे स्थलों को हम बराहाण ताम दे भी सकते हैं, और सच तो 
यह है कि यज्ञ के सम्बन्ध में इन्ही प्रथम सकेतो को लेकर ही, आगे चलकर, ब्राह्मण 
ग्रन्थों की स्वतन्त्र रचता हुई और कुछ समय बाद हर वेदिकर सम्प्रदाय का अथना 
ब्राह्मण होना चाहिए---एसा भी आवश्यक समझा जाने लगा। यही कारण 
है कि ब्रह्म गो की सख्या इतनी विपुल है, और यही कारण है कि परतर वेदिक 
साहित्य का कितना ही अश सही अर्थों मे ब्राह्मणों न होते हुए भी ब्राह्मण कहलाता 
है । उदाहरणतया--सामवेद से सम्बद्ध ब्राह्मण ग्रन्थों की श्युखला, और अथर्ववेद 
से सम्बद्ध योपथ ब्राह्मण, ब्राह्मण न हो कर वेदांग अधिक हैं । गोपथ सम्भवत- 
ब्राह्मण-ग्रन्थो मे अर्वाचीनतम योग है, और स्वय वेद-ज्ञानी ब्राह्मण हमे बताते है 
कि--भुरू-शुरू मे अथर्ववेद का कोई ब्राह्मण ही नही था लेकिन पीछे चरकर 
यह खाना-पूरी आवश्यक समझी गई । 

प्राचीन ब्राह्मणों मे सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण ब्राह्मणों का विवरण इस प्रकार 
है -- 

ऋग्वेद का अपना ब्राह्मण है--एऐतरेय, जो ४० अध्यायों में विभकत है। 
पाच-पाच अध्यायो को मिल्गकर सम्पूर्ण पुस्तक के आठ पचक बनते है। ऐतरेय 
का परम्परागत लिखक' महीदास (ऐतरेय) सम्भवत ग्रन्थ का सम्पादक था। ऐतरेय 
ब्राह्मण का मुख्य विषय सोम, याग, अग्निहोत्र तथा राजसूय सत्र है। अन्तिम 
१० अध्याय प्राचीन समय से प्रक्षिप्त माने जाते है। 


१५६ इत्यपि ब्राह्मण" भवति : अग्निचयन, सोम, व्रात्यस्तोत्र, पुरषतेथ 


ऐतरेय से बड़ा निकट सम्बन्ध ऋखेद के कौशझ्ीतकों (अथवा ज्ञांखायन) 
ब्राह्मण का है जिसके ३० अध्यायों में प्रथम छ. अध्याय अग्निचयन, अग्न्याधान, 
दर्श, पूर्णणास आदि हव्य-यज्ञ परक है तो ७-३० प्राय' ऐतरेय के अनुकरण पर ही 
सोम-परक हैं । दोनों ब्राह्मगो मे भेद इतना ही है कि--जहा ऐतरेय के सम्पादन 
में केवल महीदास का ही हाथ नही रहा--कौशीतकी के क्रम मे, अलबत्ता, सगति 
एक-ही है । 


सामबेद का अपना ब्राह्मण है--ताण्ड्य महाब्राह्मण (अयव्रा पंचविद्य ), 
जिसके २५ अध्याओ मे ब्राह्मणों के सम्भवत प्राचीनतम आख्यान सगृहीत है। 
इन आख्यातो में ब्रात्यस्तोम यज्ञों का आकर्षण अपना ही है, क्योकि-- 
इनके द्वारा ब्रात्यो को ब्राह्मण घमं में पुन:-प्रविष्ट होन का अधिकार होता था ।' 
एक और ब्राह्मण भी सामवेद का मिलता है जो पच्रविश का पूरक होने के नाते 
षर्डाजश कहलाता है। पड्विश के अन्तिम भाग में चमत्कारों पर और झकुतों 
पर एक वेदाग-सूत्र' ग्रथित है जिसे स्वतन्त्र रूप मे अद्भुत ब्राह्मण सजा दे-दी गई 
है । एक तीमरा ब्राह्मण जो शायद ताण्ड्य से भी अधिक प्राचोन है, धर्म और 
गाथाओं के इतिहास को दृष्टि से बहुत महत्वपूर्ण है, किन्तु, इसके अभी तक कुछ 
अश ही उपलब्ध हो सके है । 


कृष्ण यजु्वेद से सम्बद्ध ब्राह्मण है--जेत्त रीय, जो वस्तुत तेतरीब सहिता 
का ही उत्तर-विकास है। कृष्ण यजुओेंदर मे जहा-तहा पड़ी व्याख्याओं को लेकर 
ही यह ब्राह्मण पल्लवित हुआ और--क्योकि इसमे केवल पुरुषमेथ का ही वर्णन 
मिलता है, इससे भी--हमारा अतुमान पुष्ट हो जाता है कि संहिता भाग में पुरुष- 
मंध को यज्ञ-विद्या के परतर विकास द्वारा ही वेद का अन्तरग कभी किया गया था। 

शुक्ल यजुर्वेद का ब्राह्मग सम्भवत सम्पूर्ण ब्राह्मत वाइमय में सर्वाधिक महच्व- 
पूर्ण ब्राह्मण है। ब्राह्मण का नाम है--शतपथ क्योकि उसमे १०० अध्याय है। 
बडा-ही विपुल ग्रन्थ है और, वाजसनेयि सहिता के दो भेरों को तरह, इस के 
भी फाण्व तथा साध्यन्दिन सस्करण मिलते है । माध्यन्दिन में इन सौ अध्यायो को 
पुन' १० कण्डिकाओ में विभक्‍त कर दिया गया है। प्रथम कण्डिकाओ में वाजसनेयि 
सहिता के प्रथम १८ अध्यायों की अविकल व्याख्या है, और यही भाग सम्भवत 
शतपथ का प्राचीनतम (मूल) भाग है । प्रथम कण्डिकाओं को परस्पर-सगति 
विशेषत और-भी सुश्लिष्ट है; इसीके सम्बन्ध में याज्ञवल्क्य की प्रामाणिकता 
सिद्ध हो सकी है, यद्यपि स्वयं शतपथ मे १४वी कण्डिका में जाकर ह।, कही, उसे 
सम्पूर्ण ब्राह्मण का कर्त्ता उद्घोषित किया गया है । किन्तु प्रइन उठता है ६-९ 
कण्डिकाओ मे. अग्निचयन के प्रकरण मे, याज्ञवल्क्य का स्मरण छूट कंसे गया। जहा, 


शतपथ--प्रतिवेद भिद्वन्ते-- यश-विद्या' का युग १५७ 


प्रत्यूत, शाण्डिल्य कौ प्रामाणिक आचार्य के रूप मे स्वीकृत भी कर लिया गया 
है। यही नहीं, इसी शाण्डिल्य को पुन' कण्डिका १० में अग्नि-रहस्य का प्रवक्‍ता 
उद्घोषित किया गया है। साथ ही साथ यहा यह बताना भी अप्रासंगिक न 
होगा कि अध्याय ११-१४ में कितने ही ऐसे विषयों--यथा उपनयन, वेदारम्भ, 
स्वाध्याय, अन्त्ये प्टि, वेदि-निर्माण आदि--की विस्तृत चर्चा मिलती है जिनका 
सकेत स्पष्ट है कि यह भाग 'मूल' शतपथ के परिशिप्ट है। १३ वी कण्डिका का 
विषय है--अश्वमेध, पुरुषमेष, तथा सर्वमेघष। और १४ वी कण्डिका का विषय 
है---प्रवर्य । और अन्त में इस महान्‌ ग्रन्थ की मूर्धा पर सम्पूर्ण उपनिषद्‌-- 
वाझहूमय की मूर्धन्य उपनिषद्‌ बुहृदारण्यक की मूध्नि-स्थिति परिनिष्ठित की 
गई है । 

विभिन्न वेदों से सम्बद्ध विभिन्न ब्राह्मणों में परस्पर अन्तर याज्ञिक प्रक्रिया 
के विधि-विधान का ही मौलिक अन्तर पाया जाता है . ऋग्वेद के ब्राह्मण मे होता 
के लिए ऋचाओ का पाठ करने के सम्बद्ध मे निर्देश है, तो सामबेद के ब्राह्मण 
उद्गाता के पथप्रदर्शक है, यजवेंद के--अध्वर्य -सम्बन्धी क्रिया-कलापो पर प्रकाश 
डालते है। अन्यया, सभी ब्राह्मणों मे मौलिक विषय प्राय एक ही है और उन 
विपयो का विवेचन भी प्राय एक ही प्रकार से हुआ है। कुछ शतियों का 
एक विद्यंप युग ही था जिसमे ब्र/ह्मण-वाइमय की उत्पत्ति हुई, और विकास 
हुआ । और यदि स्वय ब्राह्मणों में ही संकलित बंश" परम्पराओ 
पर हम अविश्वास न करे, तो--इन उपाध्यायो, आचार्यों की करीबन ६० 
पीढियो के लिए एक हजार साल पर्याप्त प्रतीत नहीं होते । इन वश-कथाओ 
का मुख्य उद्देष्य यज्-विधान की प्राचीन परम्परा को ब्रह्मा, प्रजापति, सूर्य आदि 
देवताओं तक ले जाना प्रतीत होता है, फिर भी कुछ नाम इन सूचियों मे स्पष्ट 
ही एतिहासिक (पुरखों के) है जिन्हें काल्पनिक कह कर जान नही छडाई जा 
सकती ; और ब्राह्मणों मे स्‍्वय जिन आचार्यो को प्रमाण रूप मे उद्धत किया गया 
है वे इन वशावलियों से 'पृथक_ जीते-जागते पुरुष ही थे---जिससे सिद्ध यह होता 
है कि इन ग्रन्थों का सम्पादन-सकलन प्राय यज-विद्या के प्रारम्मिक दिनो से ही 
परम्परित-सुरक्षित चला आता है, और--स्वय यज्ञ-विद्या के विकास के लिए भी 
तो शतियों की अवधि चाहिए । 

किन्तु, यदि हमसे कोई पूछ कि ब्राह्मण वाडमय के विकास को निश्चित 
तिथि क्या दी जा सकती है तो हमे मानना ही पडंगा कि हमारा उत्तर ब्राह्मणों के 
सम्बन्ध मे उतना ही अनिश्चयात्मक है जितना कि स्वय सहिताओ के सम्बन्ध 
मे। निःचय रूप से तो बस हम इतना ही कह सकते है कि ऋग्वेद के सूक्‍तो का युग 
पर्याप्त प्राचीन हो चुका था जब यज्ञों, मन्त्र-तन्त्रो की नई विद्या का जन्म हुआ । 


१५८... 'सिम्धुवै्ञ > आर्यावत्त, ब्रह्मावत्त---वेबताओं का रूपान्तर 


सम्भवतः यह भी निश्चित है कि अथर्व वेद और यजुबंद के मन्त्र तन्त्रात्मक वाहइुमय 
का अधिकांश, एवं सामवेद की गीतियो को अधिकाश, ब्राह्मण ग्रन्थों के ऊहापोह 
से एक पर्याप्त पूर्व॑तर वस्तु है। दूसरी ओर यह भी सम्भव प्रतीत होता है कि 
अथवंबेद के जादू-टोनो तथा यज्ञ-परक सं हिताओ को अन्तिम रूप में सम्पादित धायः 
ब्राह्मण-युग के प्रारम्भ मे ही किया गया और, इस दृष्टि से, इन वेदिक अश्ञों तथा 
अह्यण वाहुमय के पूर्वांश परस्पर समकालोन भी हो सकते है। कम-से-कम 
भोगोलिक एवं सास्कृतिक परिस्थितियों का सकेत स्पष्ट है कि अथर्ववेद और 
यजुर्वेद की. और साथ-ही ब्राह्मण ग्रन्थो की, स्थिति ऋग्वेद के काल और युग से 
बहुत-दूर पडती है | अथवंबेद के समय तक, जैसा कि हम ऊपर देख चुके है, ऋग्वेद 
की मूल-भूमि (सिन्ध्‌ देश) मे विचरन वाले आय॑ छोंग गंगा और यमुना की 
अन्तर्भमि तक फंल चुके थे । बजुवेंद की सहिताओ मे तथा ब्राह्मणों भे जिस 
आर्थाषर्स का उल्लेख हम पाते है वह महाभारतकालीन कुरुओं तथा पांचालों का 
देश है। उन दिनों भी कुरुक्षेत्र धर्मक्षेत्र बन चुका था और देवता यज्ञ की आहुतिया 
लेन स्वय वहा अवतरित हुआ करते थे। सरस्वती तथा वृषद्वतो के बीच मे अवस्थित 
यह पवित्र भूमि गगा तथा यमुना के पद्िचम में सदियों से चली आती है जबकि 
पाचाल लोग, कुरओ के ही पड़ोस मे, उसी गगा-यमुना प्रदेश के उत्तर-परश्चिम 
तथा दक्षिण पूर्व भे कुछ दूरी पर बसते थे। देहली से लेकर मथुरा तक फंले हुए 
गगा-यमुना के इस दो-आब का ही पुराना नाम ब्रह्मावत्त था जो सम्पूर्ण मारतवर्ष 
के लिए स्मृतियों मे आदर्शरूप मे अभिपूजित है और भरत-भूमि का यही भाग 
मूलत ---यजुर्वेद की संहिताओ और ब्राह्मणो का ही नहीं, अपितु--मम्पूर्ण ब्राह्मण 
धरम एवं सरकृति का मूल-स्थान है--जहा से आय॑ सस्क्ृति का उत्तरात्तर विकास 
आग चल कर भारत के उत्तर मे, और नीचे दक्षिण की ओर, क्रमश होता गया। 
धामिक तथा सामाजिक परिस्थितियों में भी ऋग्वेद के समय से पर्याप्त 

अन्तर आ चुका है। ऋग्वेद के देवताओ की स्तुति यद्यपि यजुर्वेद की सहिताओ--- 
से, तथा ब्राह्मणो मे, अब भी होती है---जिस प्रकार कि अथवंवेद मे होती ही आ 
रही थीं, किन्तु उनकी मौलिक महिमा अब कुछ नही रह गई . उनमे जो कुछ प्रभाव- 
कता है, आज, वह सब यज्ञ-मूलक है। यही नही-विष्णु, रुद्र, शिव आदि जो देवता 
ऋग्वेद के दिनो मे बहुत गौण थे, उनका महत्त्व इन यज्ञपरक सहिताओ मे तथा ब्राह्मण 
बाझुमय मे बहुत बढ़ चुका है। यजुवेंदीय दृष्टिकोण मे प्रजापति ही देवाघिदेव भी है 
असुरो का अधिपति भी। ऋग्वेद में असुर कुछ सारगर्भित शब्द था और प्रायः 
उसकी अद्भुत शक्तियों का अधिप्ठान वरुण को ही समझा जाता था, किन्तु यहा 
-छौकिक संस्कृत की भाति--ब्राह्मणों मे भी न केवड उसका दाब्दार्थ देत्य 
हो गया है अपितु आये-रोज देवो और असुरो भे सग्राम छिड जाते है। एक बात बड़े 


धज्ञ-शक्ति---प्रत्यक यज्ञांग का, यज्ञ-प्रक्रिया का अन्तर्वलू १५९ 


आइचर्य की यह है कि इन देवासुर-संग्रामो मे वह पुरानी भयावहता नहीं जो 
ऋग्वेद के इन्द्र और वृत्र के बीच मे हुए युद्धों में हुआ करती थी; यहा तो यश की 
शवित द्वारा सम्पन्न हो कर देव और असुर परस्पर स्पर्धा में रत है; और कुछ नही | 
देवताओं को भी यदि कुछ सिद्धि प्राप्त करनी इष्ट होती है तो उन्हें भी 'तदर्थ' 
यज्ञ मे निपुणता प्राप्त करनी होती है। यज्ञ-प्रक्रिया का महत्त्व, फल-प्रदता मे, 
सभी सासारिक साधनों से बढ़-चढ कर है। ये यज्ञ, साधन ही नही, परम सिद्धि है। 
यज्ञ के द्वारा प्रकृति की अन्त-शक्तियो पर प्रभुता प्राप्त की जा सकती है और 
ब्राह्मणों मे स्थान-स्थान पर यज्ञ ही प्रजापति है। इस प्रकार की घोषणा की 
भी गई है, जब कि अन्यत्र कहा है कि--यज्ञ प्राणिमात्र की, देवाधिदेवो की, 
आत्मा है; जो यज्ञ का पुजारी हो जाता है वह स्वय यज्ञमय हो जाता है, सर्वात्म 
हो जाता है और, इस प्रकार, यज्ञ-प्रक्रिया को सम्पन्न करते हुए वह सम्पूर्ण सृष्टि 
का ख्रप्टा बन जाता है (शतपथ ३ २ १, ३. ६.३. १) ! यज्ञ ही नही, यज्ञ से 
सम्बद्ध सभी वस्तुओ मे--यज्न-पात्र, मन्त्र-मन्त्राश, छन्‍्द, गीत, लय, सभी मे--- 
कुछ अद्भुत शक्ति विद्यमान मानी गई है। यज्ञ की छोटी-से-छोटो क्रिया को बडी 
सूक्ष्मता के साथ निभाना होता है, एक बाल भी इधर-उधर हो गया तो आशंका 
बनी रहती है । कौन-सी प्रक्रिया दाए हाथ से कीजिए, कौन-सी बाए हाथ से, 
यज्ञ-पात्र को वेदि के किस किनारे रखा जाए, कुशाओ को उत्तराभिमुख स्थापित 
किया जाए या उत्तरपूर्व की ओर, पुरोहित अग्नि के सम्मुख हो कर यज्ञशाला से 
होकर आता है या पीठ-पीछे से, उसका मुख किस ओर है, परुरोडाश को कितने 
भागों में विभक्‍त किया गया है, घी की आहुति अग्निकुण्ड के मध्य मे पडती है था 
उत्तर या दक्षिण की ओर, किसी मन्त्र अथवा गान-पक्तित की आवृत्ति किस स्थल 
पर की जानी चाहिए---इन सब यज्ञागों पर प्राचीन मनीपियों ने वर्षों चिन्तन 
किया था जिसका वैज्ञानिक रूप निहायत सूक्ष्मता के साथ इन ब्राह्मण ग्रन्थों मे 
प्रस्तुत है। इन्ही के अन्तर्बोध पर यजमान तथा ब्रह्मा का पाथिव सुख निर्भर 
करता है। "सचमुच, यज्ञ के अग-अग कितने दुरूह एव दुर्गम है कि शी घ्र-से-द्षी क्र 
रथ पर सवार हो कर भी उसके शिखर तक पहुच सकना मुश्किल नजर आता है; 
और यदि यज्ञ-विद्या को जाने बिना कोई व्यक्ति यज्ञ करने बंठ जाता है, तो--भख, 
प्यास, दुष्ट और चुडेले उस पर उसी प्रकार टूट पडती है जैसे जंगल मे भटकते 
मुसाफिरों पर भूत-अेत । किन्तु यज्ञ-विद्या को प्रथम अधिगत कर के यज्ञ-प्रणाली 
में कूदा जाए तो देवता स्वय, आप से आप, ऐसे यज्ञ-कर्ता के सहायक बन आते है, 
उसे एक के बाद दूसरे सुखतर लोक की ओर---स्वंगं की ओर--छे जाते हैं!” 
(शतपथ १२. २ ३. १२) 

जो भी जानता है कि यह वर्णन यज्ञ तथा यज्ञकर्ता के प्रसंग मे शायद 


१६० ब्राह्मण-देक्‍्ता का 'स्वांगास्पुर्चय' 


ही कभी ब्राह्मण-ग्रन्थों मे भुलाया जा सका हो--वर्ण-व्यवस्था तब तक अपने 
सूक्म-तम मेदो में छिन्न-भिन्न हो चुकी थी और यहा ब्राह्मणों मे, जैसे कि कुछ हद 
तक पहले अथवववेद मे---वह यह भी जानता है कि ब्राह्मण-जाति के दावे अब बहुत 
बढ़ चुके है, वे मू-देव (तंत्तिरीय सहिता १ ७३.१) ही नही एक-मांत्र देव हैं -- 
“देवता दो प्रकार के होते हे, एक तो आसमानों के देवता, दूसरे 
पुथ्वी के देवता । थे पृथ्वी के देवता हमारे ब्राह्मण ही हे जो स्वाध्याय द्वारा 
देवपद पर जा-पहुंचे हें। और इसी लिए यज्ञ के 'उपाहरण! को भी दो भागों में 
विभकक्‍त किया जाता हूँ : आहुतियां आसमान के देवताओं के लिए और 
वक्षिणा धरती के देवताओं के लिए। इस प्रकार दोनो देवताओं को सल्तुष्ट 
कर के ही मनुष्य स्वर्ग के सुखों का अधिकारी बन सकता हूँ ।/ (शतपथ २. 
२. २. ६, ४. ३. ४. ४). 
ब्राह्मण के ये चार कतंठय बताए गए है . ब्राह्मग कुल में जन्म, तदनुसार 
कुलीन आचरण, यशस्विता, तथा यज्ञादि विनियोग द्वारा साधारण जनो मे परमतत्त्व 
का कुछ देवी अश आहित करने में रति । दिव्याश से युक्त ये साधारण जन कुछ 
अशो मे स्वय ब्राह्मण बन जाते है और उनके कत्तंव्य भी (ये) चार ही होते है . 
ब्राह्मणो का सत्कार करना, योग्य पात्रो को दान देना, किसी का दमन न करना, 
किसी भी प्राणी की हिसा न करना । राजा को भी यह अधिकार नहीं कि वह 
ब्राह्मण की सम्पत्ति को छू सके और यदि किनन्‍्ही परिस्थितियों मे सम्पूर्ण विभूति- 
सम्भूति से भरी यह पृथ्वी हो उठाकर कोई राजा किसी भिखारी को दान देते 
पर उतर आए, उस अवस्था में भी, वह ब्राह्मण धन को नही छू सकता ब्राह्मण को 
कष्ट देना राजा की शक्ति में तो है, किस्तु--शुसा करने से उसे फर बुरा 
मिलता है। राज्याभियक के समय पुरोहित प्रजा के सम्मुब आकर दिखलाता 
है कि हे मनुष्यो ! --परह व्यक्ति आज से तुम्हारा राजा है, किन्तु--हम ब्राह्मणों 
का राजा सोम है।” इसी स्थल के सम्बन्ध में शतपथ ब्राह्मग (९ ५ ७ १, १३ 
५. ४ रे४ड, १३ १५ ४, ५ ४ २ ३) में उद्धृत है कि इस मन्त्र द्वारा वह 
सम्पूर्ण राष्ट्र को (करादि के नियम से) राजा के छिए उपभोज्य बना देता है, 
किन्तु--बाह्यण स्वय इस उपभोग-सम्पदा के सदा वाहर ही रहता है, क्योकि--- 
ब्राह्मणों का राजा भू-पति नहीं, दिवस्‌-पति सोम है।/ ब्रह्महत्या को ही एकमात्र 
हत्या, अथवा परमहत्या, भारत में माना जाता है। यदि एक ब्राह्मण मे 
और किसी अन्य वर्ण के व्यक्ति मे लडाई छिड जाए तो न्याय को भी ब्राह्मण को 
ही तरफदारी करनी चाहिए--ऐसा वेदों का आदेश है (शतवथ १३ ह३ ५ ३. 
तैत्तिरीय-सहिता २ ५ ११ ७)। ब्राह्मणों से लडाई मोल लेना खालाजी का 
घर नहीं। कोई भी वस्तु अभोज्य क्यों न हो, अस्पृश्य क्यों न हो, किसी भी कारण 


दैवोलर स्थिति (बुद्ध का आसन) १६१ 


से हेय क्यो न हो--जैसे पत्थर या किसी मरे आदमी के बर्तन या अन्नहोत्र के 
लिए सुरक्षित गाय (जो बीमार पड चुकी हो या, स्वभाव से, जिद्दी हो)--आह्मण 
को दान करने से उसका कोई बुरा असर नही पडता--न्राह्मण कौ पाचन शक्ति 
उससे बिगड नहीं जाती [तं०्म०२ ६ ८ ७) 


ऐसे उद्धरणों मे, आखिर मे, एक निष्कर्ष भी निकाला गया है कि एक पाथिव 
देवता स्वर्गीय देवताओ की तुलना में उनका निकटवर्ती ही नही बन जाता, अपितु 
_--देवताओं से कुछ ऊपर ही अपना स्थान बना लेता है | झतपथ में एक स्थान 
( १२ ४ ४ ६, मनु० ११ ३१७, ३१६ ) पर कहा है कि ब्राह्मण देवता, 
ऋषियों का अवतार है, वह देवता स्वरूप हैँ, सभी वेवता उसमें समा चुके हे । 
ब्राह्मण का अपने ही विषय मे इतने बढे-चढे दावे पेश करना (जिसका पूर्वाभास 
हम ब्राह्मण ग्रन्थो में पाते है) सास्क्ृतिक इतिहास में पुरोहित के अहकार का 
जीता-जागता प्रतीक तो है ही, साथ ही प्राचीन-भारत की पतितात्मा का वह घृणित 
पूर्व रूप भी है जिसे हम इन्डो-यू रोपियत चेतना में निविष्ट पाते है। उदाहरणार्थ- 
हिंबू कवि जब कहता है. इन्सान मे आखिर वहढ़ क्‍या चीज है जिसमे आकृष्ट हो 
कर तू उसे, समथ समय पर, दर्शन देता रहता है--इन्सान तो एक ताचीज है, 
और जब ग्रीक कवि के इसके विपरीत उदगार हे कि दुनिया शक्तित का भण्डार है 
और--सासारिक शक्तियों में सबसे अधिक महस्विनी शक्ति मनष्य है', या फिर 
जब जर्मन कवि, अति-मानव' की कल्पना करता हुआ, अध्यात्म-छोक के दरवाज 
खटखटाता है और प्रणव का गीत गाते हुए अभिमान पूर्वक कहत्ता है 

“तुम से भी कम्बस्त, 

ऐं देवताओ, 

इस दुनिया में कोई चोज्ञ है ?!. 


यह--बहीं प्राचीन भावना ही तो दूसरे शब्दों में अपित है जो ब्रह्म ण-प्न्‍्थों मे 
यज्ञ-श्वित द्वारा सम्पन्न हो कर भू-देवों ने पाथिव जीवन का अग बना ली है-- 
वही शक्ति जिसे (महाभारत तथा रामायण मे) तपोधनों ने अधिगत करके 
देवताओं के सिहासनों को डावा-डोल कर दिया था ! बौद्ध धर्म में तो ये देवता 
बडी-ही उपहासास्पद स्थिति मे जा गिरे है. इन्द्र आदि की अपनी कुछ शक्ति नही, 
और साधारण मनुष्यों और देवताओं मे यदि कुछ अन्तर है भी तो बस यही कि-- 
देवताओं के पास सुविधाएं कुछ अधिक है, किन्तु ये सुविधाए भी उनकी तभी तक 
ही बनी रहती है कि जब तक उनकी बुद्ध-पूजा में कोई कसर नहीं आ जाती । स्वय 
बुद्ध का आसन देवताओं के सातवे आसमान से कही बहुत दूर है--किन्तु उस 
भी (कोई-भी) साधारण जन प्राणिमात्र के प्रति प्रेम के द्वारा, त्याग की 
उत्कद भावना द्वारा--अहंत होकर--न्पा सकता है !“ 


ही 


१६२ बौद्ध क्रान्ति के बीज--बिधि तथा अर्थवाद 


ब्राह्मण ग्रन्थों मे इस प्रकार 'बौद्ध' कान्ति के बीज निहित है, क्योकि--मूल 
ब्राह्मण ग्रन्थो के विषय मे यह सन्देह कभी हुआ ही नहीं कि उनका रचना-काल 
बुद्ध से पूर्व हे--- ब्राह्मण अ्न्धो मे बौद्ध-धर्म से तनिक भी परिचय का उल्लेख नहीं 
मिलता जब कि बौद्ध-ध्र्म के विवेचन मे, पगपग पर, सम्पूर्ण ब्राह्मण वाइुमय का 
होना स्वत सिद्ध-सा प्रतीत होता है । सो, यज्यरक सहिताओ तथा सम्पूर्ण 
ब्राह्मण वाह्ममय के उत्पत्ति काल को हम--ऋग्वेद की सूक्तियों के अनन्तर तथा 
बौद्ध धर्म के पूर्व--बिना किसी हिचक के स्थापित कर सकते है। 

अब जरा ब्राह्मण ग्रन्थों के विधय एवं अन्तरग से भी कुछ परिचय प्राप्त 
कर लिया जाए। भारतीय परम्परा स्त्रय ब्राह्म गो को बिबि तथा अथंबाद दो 
अशो में विभकत करती है। विधि का अर्थ है--नियम' और, उसी प्रकार, 
अर्गवाद का अभिप्राय होता है-- नियम की व्याख्या' । ओर यही क्रम हम ब्राह्मणों 
में पाते भी है--पहले यज्ञ के विविध अगो के सम्बन्ध मे कुछ नियम दे दिये जाते है 
और, उसके अनन्तर, इन याज्ञिक प्रक्रिवाओ एवं निवेदनों का अभिप्राय क्‍या था 
यह समझाने का प्रग्नल्न किया जाता है। उदाहरणतया--शतपथ ब्राह्मण का 
आरम्भ दर्श तथा पूर्णमास से पूर्व उपवास को विधि से आरम्भ होता है 
(जिसके सम्बन्ध में नियम इस प्रकार हूँ ) -- 

“उयवास का इच्छुक व्यक्ति आहवनीय तथा गाहँपत्य अग्नियो के बीच 
में खड़ा हो कर, पुर्वाभिमुव हो कर, जल का स्पर्श करे। यह आचमन इसलिए 
आवश्यक हू कि मनुष्य--असत्यवादिता से अजित पाप को पहले घो ले, तभी-- 
यज्ञ के योग्य बनता हूँ। पवित्रता लाने को यह शक्ति जल में स्व॒तःसिद्ध हूँ । 
इसीलिए उपवास शुरू करने से पूर्व मुंह-हाथ धोकर भक्त यह जप भो करता 
चलता हूँ कि 'जल की पावन धाराओं हारा पृत हो कर ही से अब यज्ञ- 
विधान का अधिकार बन रहा हूं' ।/ (शतपथ १. १. १. १) 


कभी-कभी तो करमंकाण्ड के सम्बन्ध में किसी प्रइन पर आचार्यों के विभिन्न 
मत भी उद्धृत कर दिये जाते है। यज्ञ मे दीक्षित होने से पूर्व, अथवा किसी भी तथ 
में आहत होने से पूर्व, उपवास आवशध्यक है या नही--इस सम्बन्ध में शतपथ 
११११ ७-१० में यह उद्धृत है. 

“अब जरा उपवास के सम्बन्ध में भो कुछ चर्चा कर लें। आषाठ 
सावयस का इस सम्बन्ध में कहना हे कि उपयास स्वयं हो तप है, तप का अंग 
नहीं : क्‍्योंकि--उनकी युक्ति थी कि--देवता तो पहले से ही मनुष्य के 
हृदय को जान चुके होते हे सो उन्हें पहले से ही पता होता है कि कल यह 
तपोधन हमें प्रात:काल में हे आहुति देने वाल हें ; सो, देवता-जन (आषाढ़- 
सावयस का कहना हूँ) उस गृहस्थ के घर स्वयं आ जाते हें और उसके निकट 


उपवास में भक्ष्य--परोक्षत्रिय' व्युत्पत्तियाँ १६३ 


(या उसकी यज्ञशाला के निकट) रहने लग जाते हें, (मब्खियों को तरह) 
मंडराने लग जाते हे और--इसीलिए---दसका एक नाम उप-बसथ भी है! 

किर प्रइन उठाया गया हे कि “अतिथियों को खिलाने से पूर्व क्या गृहस्थ 
स्वय मुंह मोठा कर सकता है ? ओर इसी युक्ति से --वह देवताओं को 
आहृति देने से पूर्व कुछ-भी कंसे खा सकता हूँ ? सो उपबास, इस द्वितीय 
सम्प्रदाय के अनुसार, अनिवार्य हे; जब कि-- 

“याज्ञवव्वथ का मत इन दोनों के विपरीत कुछ और था : 
सच बात तो यह हें कि उपवास करके मनुष्य पितरों का श्राद्ध ही कर रहा 
होता हैं; और यदि वह उपवास न करे तो उस पर आक्षप आ जाता है कि 
देवताओ को भोग चड़ात से पूर्व उसने स्वयं प्रसाद को उच्छिष्ट कर दिया ! 
इस लिए यजमान को चाहिए--बह जो कुछ खाए एंसे समय पर खाए कि लोग 
उसे खाया-हुआ ही न समझे ।” क्योंकि दुनिया में ऐसी चीजें भी तो हे जो 
आहुति नहों डाली जा सकतीं (ऐसी चीजों को खा लेन से कोई पाप नहीं आता ) , 
और जब ऐंपं। चीजें खाई जाती हे तो मनुष्य पर यह लाउछन स्वभावत: नहों 
आ सकता कि यह देवताओ का पुजारी न हो कर निरा पितृ-पृजक हूँ ! इस 
प्रकार यज्ञ-विधि में दोष नहीं आता; सो, आरण्य ओषधियों और फलो को खाने 
को, अनुमति, यजमान तथा पुरोहित को शास्त्रों द्वारा' मिल चुकी हँ--ऐसा 
ही समझना चाहिए । (जशञतपथ ६. १. १. २ ) 
जिस प्रकार ऊपर उपवसथ की व्यन्पत्ति का निदर्शन आया है ब्राह्मण प्रन्थो 

में व्यूत्पत्ति-परता ज॑से एक प्रवृत्ति ही बन चुकी है। व्युत्पत्ति यदि कुछ अस्पष्ट 
हो तो और भी अच्छा, क्योकि-- देवताओं को परोक्ष वस्तु से ही ज्यादह प्यार 
होता है' । इस प्रव॒त्ति का प्रसिद्ध उदाहरण इन्द्र शब्द है इन्द्र का मूल है 4/इन्ध्‌ 
(प्रज्ज्वल्ति करना) अर्थात्‌--तिजोमय पुर्ष' । किन्तु इन्द्र कह कर उसकी 
तेजोमयता पर जसे एक झीना आवरण-सा डाल दिया जाता है !' इसी प्रकार 
उलखल (ऊखल ) का अर्थ समझाते हुए कहा गया है कि इसमे चीज का परिमाण 
बढाने की (उरू-करत्‌ शतपथ ६ १. १ २, ७ ५ १ २२)शक्त्ति विद्यमान है। 
व्युत्पत्ति मे कही-कही तो तादात्म्य-बुद्धि तथा सकेत-बल ब्राह्मणों मे इतना आगे 
बढ गया है कि यजबेंद के (वे पुराने) उदाहरण बहुत-ही फीके जचन लगते है 
और मजा यह है कि इन तुलनाओं मे निपट विधम वस्तुओ को सम, संगत, 
एकीभूत-तद्गूप तक प्रदर्शित कर दिया जाता है ! इस प्रकार की व्याख्याए 
ब्राह्मण-ग्रन्थो मे, पुष्ठ-पृष्ठ पर, मिलेगी -- 

“और अब वह कुदा को यज्ञाग्यियो के चारो ओर छिडकता हे और, 
दो-दो करके, यज्ञ-पात्रों को बहां ले जाता हें --आवपनी तथा चसस, काष्ठ 


१६४. विराज्‌ (छन्द)--पुरुष-यज्ञ के अंगांग (श्रुषा, रूचा आदि) 


असि तथा घट-कर्प र, शर्भी तथा कृष्ण म्‌ृगचर्म, उल्खल तथा उल्खलूदण्ड, 
खक्‍की के अधर तथा उत्तर पाधाण--ये सब मिलाकर १० होते हे : क्योकि- 
विराज्‌ छन्‍्द मे १० अक्षर होते हे, और बिराज्‌ स्वयं--और कुछ-नहीं-- 
यज्ञ की खकाचोध ही तो हूं ! इस प्रकार विराज तथा यज्ञ एकरूप हो जाते है । 
कोई पूछ सकता हे कि यज्ञ की वस्तुओ को वह दो-दो करके क्यों रूता हे ? 
इसके दो कारण हे : एक तो यह कि दो जनो में शवित आप-से-आप द्विगुणित 
हो जाती हे और, दूसरा यह कि दो' जनों मे, प्रजा उत्पन्न करने के लिए, 
मंथुन की प्रतीकता भो विद्यमान होती हैं--इसलिए (झतपथ १. १. १. २२)! 

“पुरुष ही यज्ञ हे | क्योंकि--पुरुष हो यज्ञ का वितान करता हूँ और 
पुरुष यज्ञ का उतना ही वितास कर सकता हूँ जितना लरूम्बा-चोड़ा कि वह 
सस्‍्वय हू । इसी लिए पुरुष को यज्ञ कहते हे । 

“पुरुष-स्वरूप यज्ञ के ही अंग-प्रत्यंग हे यज्ञ के ये विभिन्न अंगादिक-- 
जूहू, उपभूत्‌ तथा भ्रुवा (आदि चमस्‌ ) । चमस्‌ पुरुष-स्वरूप यज्ञ का सेरुदण्ड 
हैँ ओर, क्योकि मेरुदण्ड से हूं। सम्पूर्ण शरीर प्रसृत हुआ करता हे, भ्रुवा से ही 
उसो प्रकार सम्पूर्ण यज्ञ प्रसुत हुआ करता हे । यज्ञ का लुव (चमस्‌ ) पुरुष 
का प्राण हूं जो--अन्दर पहुंच कर--अग-अग को, यज्ञ की खचा आदि 
(चमसियों ) को स्पन्दित करता है । पल 

“जुहू पुरुष के फलाने के लिए--भ्रकाश हे, उपभत्‌ अन्तरिक्ष हें, ध्रुवा 
पथ्वी है । जिस प्रकार पृथ्वी से हो लोक-लोकान्तरों की उत्पत्ति होती हैं, 
उसी प्रकार ध्रुवा से ही सब यज्ञ-याग उदित होते हे । 

ख़ुब प्राण हे । स्व ही लोक-लोकान्तर में बहने बाला पक्‍न हे और 
यज्ञ सें लुचा आदि अन्धान्य चमसियो तक उसको पहुंच होती है ।/ (शतपथ 

१. ३. २. १-५) 
कितने ही स्थलो पर ब्राह्मणों में यज्ञ को विष्णु अथवा प्रजापति के रूप में 
बणित किया गया है, और कितने ही अन्य स्थडो पर संबत्सर को प्रजापति से 
एकरूप कर दिया गया है, जबकि कहीं और अग्नि को (क्योंकि यज्ञवेदि के निर्माण 
में प्राय एक वर्ष निकल जाता हे) सवत्सर नाम दे दिया गया है। एक स्थान पर 
यदि कह दिया अग्नि ही सबत्सर है, और सवत्यर ये लोक-लोकान्तर है--तो, 
उसकी अगली पक्त में ही, अग्नि को प्रजापति और प्रजापति को सवत्म र कहते से 
न चूके | इसी प्रकार एक ओर जगह प्रजापति को, एक ही साथ, यज्ञ भी कहा गया है 
सवत्सर भी जब कि--प्रतिपदा की रात्रि को उसके द्वार, तथा चन्द्रमा को उस 
द्वार की चिटखनी, के रूप में वणित किया गया है (शतपवथ ८ २ १ १७-१८; 
११ १ १ १)! ब्राह्मण यग में ऐसे सकेतात्मक वर्णनो का अउना ही महत्त्व 


सांकेतिक अर्थ--धृत-शेब का असहायबल- -स्वगं-सार्म के 'हमराहो' १६५ 


होता होगा, किन्तु शायद आज हम समझ नहीं सकते । एक उदाहरण है 
“चार (पदों) के साथ वह (कुछ भस्म) उठाता है; और इस प्रकार 
वह उसे (अर्थात्‌ अग्नि को) चतुष्पाद पशुओं से युक्त कर देता हे,--धें पश 
ही तो उसका भोजन होते है । तीन (पदों) द्वारा वह भस्स को (पानी को 
ओर) नोचे ले आता हैं । चार और तीन मिल कर इस प्रकार सात बन जाते 
है और--पज्ञत्रेदि की सात ही तो परिधियां होतो हे !.... और बबं में 
भी तो सात ही ऋतुएं होतो हे ! इस प्रकार---अग्नि ही संबत्सर है 
जितना व्यापक अग्नि हें, उतना व्यापक ही--यज्ञ-याग का सब-क्ुछ हूं ! ” 
(शतपथ ६. ८. २. ७) 
कही-कही इन शुष्क व्याख्याओ में भी कुछ रस आ जाता है जब ब्राह्मण- 
वाड मय के उस प्राचीन यूग की सामाजिक एवं नेतिक परिस्थितियों पर, शायद 
अनजान मे, उनसे कुछ प्रकाश पड जाता है। सोम-सबन के प्रकरण मे लिखा है 
कि सोस की ये आहुतिया अग्नि के मुख में पडत्री है, अग्नि की पत्नियों के मुख में 
पड़ती है । सोम का यह आहुति-दान, इस प्रकरण मे, साम कौ अच्यन्र-विहित 
आहुतियों से कुछ भिन्न होता है, और इस विधि-भेद की व्याख्या करते हुए शतपथ 
४ ४ २ १३ में आचाय॑ का कथन है कि -- 

“इसके अनस्तर घृत-शंब को यज्ञ-चमस मे डाल कर उसे पुनः सोम में 
सम्पक्‍त कर विया जाता हू । सोम के मिश्रण को इस प्रकरण में कुछ क्षोण 
बना दिया जाता है, क्योकि--बात दर-अराल यह हूं कि घृत वज्ञ-स्वरूप हैं 
और, कहते हैँ कि, इस घी का बजाया बना कर ही देवता लोग कभो अपनी 
पत्नियों को पिटाई किया करते थे और इस प्रकार दुर्बल हो कर पत्नियों को 
परिणामत:ः न अपनो देह का कुछ परिज्ञान रह जाता न दाय-सम्पद्‌ का । 
स्‍त्री पर बही अधिकार प्राप्त करने के लिए यज़मान उसी पुरानी विधि का 
प्रयोग, सोम को क्षोग करने की विधि में, आज भी करता हैं ! ” 
करमकाण्ड में स्त्री को दुबंलता एवं दासता का कारण यह प्रसग उपस्थित 

किया गया है, यद्यपि एक और स्थल पर पति-पत्ती के सम्बन्ध का एक रोचक रूय 

' भी प्रस्तुत हे बाजपेय यज्ञ के प्रकरण मे सजमान एक सीढो छा कर उठे यज्ञ-्यूप 
के साथ खडा कर देता है और अपनी पत्नी के साथ तब उस सीडी पर चढना शुरू 
करता है 

“जलो, हम स्वर्ग की ओर चढ़ चल । और पत्नों भो कहती हे हां, 
खलो । बात यह हूँ कि पत्नी के बिना पुरुष अबू रा हो होता हू और, सन्‍्तान 
उत्पन्न किए बिना, उसमें पूर्णता आतो नहीं--प्तो अपूर्ण रूप में स्वर्ग पहुंच 

कर वह करेगा भी क्‍या ?” (५. २. १. १० ) 


१६६ तनुमध्या' (बेदि )--पाप-विभोचन 'सन्त्र'--असुरो को अपनो मौत : झूठ 


स्वय यज्ञवेदि को ब्राह्मणों मे स्त्रो का रूपक दिया गया है। वेदि-निर्माण के 
प्रकरण मे स्त्री-सौन्दर्य का यह आदर्श, उपमा के व्यपदेश से, उपलक्षित होता है ' 
“वेदि का पश्चिस भाग चौड़ा होना चाहिए; मध्य सूक्ष्म, और पृर्व-भाग 
फिर चौड़ा : क्योंकि--वेवि को देखते ही देवता वंसे हो सन्तुष्ट हो जाते हे 
जैसे मनुष्यों का किसी सुन्दर स्त्री को देख कर 'नाख उठा सन भमोर 
(१. २. ५. १६) 
स्त्री-पुरुष के परस्पर सम्बन्धों के विधय पर भी यज्ञ-प्रणाली के एक अ-मानूष अग 
द्वारा पर्याप्त प्रकाश पडता है। एक आतंव यज्ञ के अन्त मे यह उल्लेख मिलता है -- 
“ओर फिर प्रतिप्रस्थाता वहीं लौट आता हे जहां कि यजमान की 
पत्नी बेठी हुई भी । उसे, हाथ से पकड़ एक ओर ले जाते हुए, वह पूछता हूं 
सच-सच बताना किस-किसके साथ तू यह अनुचित सम्बन्ध कर चुको हे ? 
(क्योंकि--एक को पत्नी होकर यदि कोई स्त्री पर पुरुष से सम्बन्ध स्थापित 
कर लेतो है, तो वह पापिनी हो जातो है; और पाप को यदि एक बार 
स्वीकार कर लिया जाय, तो वह पाप नहों रह जाता--पापिनों यरुण के 
प्रति भी अपाप हो जातो हें; अन्यथा--उसका पाप उस पर और उसके 
सभी सम्बन्धियों पर, बढ़-चढ़ कर, लोट आएगा, उन्‍हें आमूल तहस- 
तहस कर देगा ।” (२. ५. २. २०) 
किन्तु, प्रमंगात्‌, पाप-अपाप' की भावना पर विवेचन करने वाले ऐसे स्थल 
ब्राह्मणों मे बहुत कम मिलते है। कई बार तो जब रन दातो तले उंगली दबानी पड़ती 
है कि उस जमाने में भी चीज को इतनी सरलता के साथ पेश करने की कछा थी | 
एक कथानक देकर समझाने का प्रयत्न किया गया है कि असुर हारे और देवता 
जीते इसलिए नहीं कि असुर दुबंठ थे, अपितु इसलिए कि असुरो का अपना झूठ 
ही उन्हें भार गया ! और, यद्यपि देवताओ को पहले-पहल बडी मसीबते उठानी 
पड़ी, किन्तु अन्त में सत्य ही विजयी होकर रहा (५, ५ ५ १६-) ! सामान्यत 
धर्म, कम, नीति, सच बोलना वर्ग रह--इन ग्रन्थो का विषय ही नहीं (बन पाता)। 
सच तो यह है कि ब्राह्मण ग्रन्थ इस बात का सजीव प्रमाण है कि धर्म का आउम्बर 
सचाई से दूर रह कर भी, दर रह कर ही, कितती आसानी के साथ खडा किया जा 
सकता है ब्राह्मण धर्म के मुख्य अग हू --यज -भाग, उत्सव, दीक्षा, दक्षिणा-- 
किन्तु जीबन की पव्िन्नता का उनके साथ कुछ सम्बन्ध नहीं | इस भी क्या हम धर्म 
कहेंग कि यज्ञ--मनृप्य अपना पार्थिव इच्छाओं की पूत्ति के लिए तो करता ही 
है, साथ ही--अप बजत्रुओं को नप्ट करने के लिए भी ? ब्राह्मणों में तो यहा तक 
निर्देश मिलते है कि पुरोहित यजमान तक को, यज को अद्भुत शक्त के द्वारा, 
वितप्ट कर सकता है--यदि यजमान दक्षिणा देते समय कजूसी दिखाने छः । 
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बड़ा आसान ढग है' यज की प्रक्रिया को पलट दो, मन्त्रो और मन्त्राशों को गत 
स्थान पर प्रयुक्त कर दो, और---यजमान का सौभाग्य आप-से-आप दुर्भाग्य से 
परिणत हो जाएगा ! 
अब जरा कुछ देर के लिए ब्राह्मग ग्रन्थो के इस मुल्य अग॒ अर्थात्‌ यज्वाग 
को एक ओर रख दे। सौमाग्य से अंवाद का एक अग इतिहास आख्यान-्पुराण 
आदि द्वारा यह समझाना होता है कि अमुक यज्न क्यों किया जाए ? यज्ञ-सम्बन्धी 
इन कथानको द्वारा--यन्ञ के निर्जीव जीवन मे भो, पुरोहित की थोथे कल्पनाओ 
में भी---कुछ रस, कुछ सरसता आ जाती है, एक सुन्दर काव्य-पुष्प खिल उठता 
है । सुप्टिपरक कथानक स्वयं एक उद्यान की भाति इन पुप्पो से भर उठता है, 
महक आता है। उधर--ताल-मूद के बुहदू-ग्रन्थ मे हगदा के सुन्दर बगीचे में 
हलवा की जादूगर से मुक्त हो कर जिस प्रकार मबुरिमा क्षण भर के लिए पाठक 
के मनानभ पर छा जाती है । 
पुरूरवस्‌ और उर्वशी की प्राचीन ऋग्वेदीय कथा (शतवथ ब्राह्मण ११ 
५ १) के रेगिस्तान में उसी प्रकार का एक शाइल है। कयानक इस प्रकार है: 
उर्वशी नाम की एक अप्यरा एक पाथित्र राजकुमार पुरूरवस्‌ के यौवन पर मुग्ध 
हो गई | किन्तु, गान्धर्त लीला छोड़, पुरूरवस्‌ की गृहिणी बनने के लिए उसने कुछ 
शर्ते पेश की । गन्धर्वो ने एडी-चोटी एक कर दी कि इन झर्तो मे एक तो किसी 
प्रकार टूटे । उर्वशी पुरूरवस्‌ से छुपती-फिरती है, और पुरुरबस्‌ विरह को 
आकुलता मे ब्रेबर रोता है, पीटता है , प्रद्यप करता फिरता है। कुरुक्षेत्र की 
खाक छानता हुआ,एक पागल-सा, वह एक सरोवर पर आ पटचता है जहा अम्सराए 
हसिनियो के रूप में स्वच्छन्द तर रही है । इन्ही ह सिनियो में ही कही, एक, उसकी 
उवंगी है। यही पर पुरूरवस्‌ और उ्ंशी का वह प्रसिद्ध सवाद होता है जो 
ऋग्वेद के मन्त्रो में एक बार पहले भी अकित हो चुका है -- 
“उबंशी को, आख़िर, बेचारे पर दया आ गई, और उसने कहा कि 
आज से तुम हर वर्ष एक बार, वर्ष की अन्तिम रात, सेरे साथ सोने के लिए 
आ सकते हो, कि तुम्हें मेरी कोख से एक पुत्र--कुछ मानसिक शान्ति--सिल 
जाय । .और जब वह उस वर्ष की अन्तिम रात वहां पहुचा, तो चक्षित रह 
गया कि यह स्वर्ण प्रासाद तो यहां था नहों ! पहरेदारों ने सिर्फ एक ही 
शब्द कहा : आइये, और--उबंशी को उन्होंने उसके पास जाने को अनुमति 
देदी। - 
“अन्त से उर्वशी ने कहा--देखो, कल ये गन्धर्ज तुम्हे एक वर मांगन 
को कहेंगे। कुछ समझ-बूझ कर हो उनसे कुछ सागना । वह बोला--हुम्हीं 
क्यो नही मझे बता देती कि में क्या सांग ? उ्ववंजश्ी ने कहा कि कहना--- 
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बस--म भो (तुम्हारी ही तरह) तुममें आकर रहने लगूं। और यही हुआ | 
जब सुबह गन्धवों ने उससे बर सांगन को कहा तो बहू बोला 'में भी तुम्हारी 
हो तरह तुम्हारे में आ कर रहने रूगू ।” 


तब गन्धर्बो ने उसे एक प्रकार की अग्नि-पूजा सिखाई जिसके द्वारा कोई 
भी मनुष्य अपनी इच्छा के अनुसार गन्धव बन सकता है। सच तो यह है इस यजञ 
को विधि की बदौलत ही यह प्राचीन छोक-गाथा यहा सावसर हो सकी । किस्तु 
यज्ञ के पाण्डे-तक कथा की कवित्वमयता को सर्वया उच्छिन्न नही कर सके थे ! 

शतपथ ब्राह्मण (१ ८. १) में भी एक जल-प्रलय की कथा मिलती है जो 
असम्भव नहीं--मूलत , सेमेटिक प्राचीन गाथाओ से पललवित हुई हो . 

“प्रातः सन्ध्यावन्दन के समय वे मनु के लिए आचमन-जल लाए । 
आचमन करते समय एक छोटो-सो मछलो मन्‌ के हाथों में आ गई । 

“मछली कहने रूगी--से री देखभाल करो, मुश्नपर दया करो--बाबा; 
समय आन पर मे भी तुम्हारी रक्षा करूंगी | “किस सुसोबत से सुझे बजाएगी 
तू ?” एक जल-प्रलय आने बालो हे जिसमें सब प्राणी नष्ट हो जाएंगे, पर तुझे 
में बचा लूंगो । 'ठोक हैँ, लेकिन में तेरी देखभाल कंसे करू ? 

“मछली ने कहा--बात यह है कि, जब हम छोटी-छोटी होतो है, हम 
मछलियां ही एक दूसरे को खाना शुरू कर देती हे | तुम मेरे लिए एक घडा 
बना लो; जब घड़े से म॑ बड़ी होने रूगूं तो मुझे किसो जोहड में डाल देना, 
और जब जोहड़ भो सिकुड़ने लगे तो मुझ्त समुद्र मे डाल देना फिर मुझे 
कोई नहीं सार सकेगा। 

“और इस प्रकार करते-करते बह छोटी-सी मछलो एक खासा मच्छ 

बन गई, झष बन गई, और--सन्‌ से बोली : सुनो ! अमुक वर्ष--एक 
जल-सम्प्लव आ कर हो रहेगा; अब, जसे म॑ कहतो हूं, तुम तेयारो शरू फर 
दो । एक जहाज बना लो और जब पानी बढ़ने छगे तो उसमे घस जाना 
में तुम्हें संकट से दूर किसी शिखर पर ले जाऊगी । 

होते-होते आखिर बह दित भी आया जब मनु मछली को समुद्र में छोड़ने 
के लिए ले आया । और, जेसो कि भविष्यवाणी उसने पहले कर दी थी, उसी 
साल जल-प्रलय आयी ओर भनु--अपने जहाज पर, वायदे के मुताबिक, चढ़ 
गया । मछली को कुछ भूला नहों था बहू--वह उघर से बढ़ती आई और, 
अपन शू ग पर जहाज को रस्सो से बांध कर, उसे उत्तराचल की ओर ले गई ! 

सन अपना बचन पूरा कर दिया। अब तुम ऐ से करो कि जहाज को 
किसी ब्रख्त के साथ बांघ वो । लेकिन रुघाल रखना कि--पानो उतरते- 
उतरते किह्ती को सूखे में हो न छोड़ जाए ! मनु ने बसा ही किया । वह, 
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पानो के साथ-ताथ जहाज को लाकर, धीमे-धीमे नीचे की ओर उतरता आया। 
आज भी उस स्थान को लछोक-बाडम्रय में सनु-का-अवरोह कहते है । 
“बह प्रढलथ सचमुच आई थी और--सारी दुनिया उसमें बह गई थी ! 
एक सन्‌ ही सम्पूर्ण सृष्टि में जीवित तब बच रहा था--एकाकी ! 
कथा का यह अन्त है, किन्तु, इसके अनन्तर मन से मानव जाति को किस 
प्रकार पुनर्जीबित किया, वह 'उत्तरचरित' इसमे नहीं है--शायद है भी, क्योकि--- 
आगे चलकर लिखा है कि मन्‌ ने वश-विस्तार की इच्छा से एक यज्ञ किया जिससे 
--एक स्त्री उदभूत हुई और, दोनो के मेथुन से, यह सृष्टि चक्र फिर से चलने ऊुगा ! 
मन्‌ की इस मनस्पुत्री का ताम है--डड़ा, और, ज्ञायद, इडा नाम की आहुति 
की महत्ता स्थापित करने के लिए ही मन का यह आख्यान यहा पर सकते था। 

इन उपाख्यानों का महत्व भारतीय गद्य-साहित्य के विकास की दृष्टि से भी 
कुछ कम नहीं है। ब्राह्मय णो का यह गद्य-भाग प्राय पद्य-मिश्रित हो कर ही प्राचीन 
महाकाव्यों की गद्य-शंली में पल्लवित हुआ है, किन्तु--जहा पुरूरबस्‌-उबवंशो 
(आख्यान) मे आए पद्य केवल ऋग्वेद की सहिता में ही सुरक्षित है,इधर वही बात 
नहीं क्योकि--भावगा ओर छन्द की दृष्टि से इस गद्य-पद्म की गणना प्राचीन 
वबदिक वाहुमय' में ही की जाती है। एंतरेय ब्राह्मण (७ १३ १८) के प्रस्तुत 
आख्वान में भाषा तथा छन्द की दृष्टि से जिस गद्य के साथ बेंदिक गाथा-भाग 
मिश्रित है वह आपूर्ण रामायण-महाभारत की शली का पूर्वाभास ही है। 
टमारा सकेत शुत झोव के निम्त आख्यान की ओर हे -- 

“बेधाः का पुत्र हरिव्चन्द्र इक्ष्षाकुओ का एक राजा हुआ है । उसके 
घर कोई पुत्र न होता था . उसकी सी पत्नियां थीं; वह इसी सन्‍्ताप 
मे दिन प्रतिदिन क्षीण होता जा रहा था कि पर्वत और नारद, दो ऋषि, उसके 
यहा पधारे । हरिव्च॒न्द्र ने नारद से पूछा :-- 

भगवन्‌ ! क्या आप मुश्न बता सकते हे कि सतुष्य--चाहे खेवक्फ 
हो चाहे समझदार--पुत्र क्यो चाहता हूँ ?' 

हरिश्चन्द्र ने तो एक इलोक में पूछा था, नारद ने उसे दस में उत्तर 

दिया 





“पिता जब नवजात को देखकर प्रसन्न होता हैं, पुत्र पिता के प्रत-- 
उसो क्षण से--ऋगी हो जाता है और यह ऋण उतारने के लिए ही सन्तान 
की एक अविच्छिन्न परम्परा उसे चलानी पड़ती हुं ।* 

“पाथिव सुखो में, अग्नि लोक मे, जल-यल में, इससे बढ़ कर परम सुख 
और कोई नहों जो एक पिता-पुत्र को देख कर-पा लेता है ! पुत्र न हो तो 
जीवन अन्धकारमय हो जाता है । पुत्र हो इस भवसागर में ड्बते की कि३ती 


है 


हे 


१७० --हैरिइ्चख को यातना-- 


“क्यों व्यर्थ हो यह भस्म, मृगचर्म, और जटा का ढोग बना कर तपस्वी 
बने फिरते हो; ए ब्राह्म णो, मरी सुनो--यदि कहों कोई अ-पाप स्वर्ग हे 
तो उसे तुम यही, एक पुत्र के द्वारा ही, अपने लिए प्राप्त कर सकते हो ॥. . - 


“अन्न पर जीवन अश्रित हे । वस्त्र आवरण का काम देते हैँ । 
हिरण्य से सौन्दर्य चसक उठता हे, आभूषित हो उठता हूँ । वियाह, एक 
प्रकार से, पशुधन ही हे । पत्नी ही एकमात्र सुहृत्‌ हें, मित्र हें /' ओर जो 
कोमत पुत्री-जन्म पर पिता को चुकानी पड़ती हूँ उससे यह जीवन दूभर ही 
हो जाए, यदि--पुत्र-जन्म माता-पिता के अन्धकारमय जोवन में कुछ बेबी 
ज्योति न ला दे 

“पति ही पत्नी के अन्तःकरण में समाकर उसीकी कोख से पुनः, दसवें 
महीने, नया जन्म पाता हूं, छोग भले ही--उसे उसका पुत्र क्यो न कहें ! 


“यह उपदेश देकर, नारद उसे समझान रूम जाओ, बरुण राजा के 
पास जाओ और उसके सम्मुल प्रतिन्ना करो कि--मुझ् आप एक पुत्र का 
वरदान दे तो में उसे आपकी भेंट चढ़ाने की कसम खाता हूं।' नारद के 
उपदेशानुसार, हरिइचन्द्र ने बही--कुछ किया : वरुण के सामने जा कर 
प्रतिज्ञा लो । और वरुण ने कहा--तथास्तु । प्रुत्न का नाम रखा गया -- 
रोहित। और लो--उसी समय ---कही से वरुण देवता आ टपके ! उन्होने 
हरिश्चन्द्र को उसको प्रतिज्ञा याद दिलाई। किन्तु हरिश्चन्द्र नं विनती की कि 
पशु-तक भो दस दिन के होकर हो मेध्य बना करते हें; अभी यह दस दिन का 
कहां हुआहँ ” दस दिन के बाद फिर वरुण हाजिर हुए। हरिश्चन्द्र ने कहा-- 
अभी तो, पश्षओं की भाति, दांत भी नहीं निकले इसके ! 
और इसी प्रकार कोई न कोई बहाना बन खड़ा होता है और--हरिश्चन्द्र 

टालमटोल करता ही चलता है। किन्तु आखिर--बह कल का बच्चा एक अच्छा 
हट्टा-कट्‌्टा आदमी बन जाता है। हरिष्चन्द्र के पास अब कोई बहाना नहीं कि 
उसकी भेंट वरुण का न चढा सके । उधर रोहित जवान हो चुका है और 

समझदारी में .घर से भाग खडा होता है ! साल भर वह जगलो की खाक 
छानता है ।(घर मे पिता जलोदर से पीडित है---आखिर वरुण ने भी तो किसी 
तरह बदला लेना ही था, ना ?) रोहित, यह सुन कर, लौट पडता है। रास्ते मे 
उसे एक ब्राह्मण मिलता है जो उसे उपदेण देता है. बेटा ! जीवन तो रमते राम 
रहने ही का नाम है। इसी प्रकार दो, तीन, चार, पाच साल बीत जाते है, जब- 
जब उसे घर लछोटन की ख्वाहिश होती है, इन्द्र हर बार उसें---रूप बदरू-बदल 
कर--मिलता है और उसे गृहस्थ जीवन से विमख कर देता है। छठा सार था, 


--जब बेटे भी बिक सकते थे (---उद्चा: का ऋषि.... १७१ 


और रोहित उसी तरह बे-मतलूब इधर से उधर, उधर से इधर घूमता फिरता है 
कि उसे ऋषि अजीभत के दर्शन होते है। यह अजीगत॑ भूख से व्याकुल है, खाने 
की फिक्र मे घर से निकला हुआ है। इसके तीन पुत्र है। रोहित को एक युक्ति 
सुझती है कि---क्यों न इसे सौ गौए देकर इसके एक पुत्र को खरीद लिया जाए 
और वरुण का वह पुराना कर्जा इस तरह चुका दिया जाए ! बडे पुत्र से पिता का 
मोह है, तो छोटे से मा का, सौदा मझले पुत्र शन शेष पर पटता है। शुत झोप को 
साथ ले कर रोहित अपने पिता के पास पहुचता है। वरुण भी इस विनिमय को 
स्वीकार कर लेता है, क्योकि--राजयूय के प्रसग में यजिय पशु के स्थान पर-० 
एक क्षत्रिय नौ-जवान की अपेक्षा--एक ब्राह्मण की बलि का मूल्य कही अधिक 
होता है | राजसूय की सारी तेंयारिया हो चुकी है, किन्तु यज्ञिय पुरुष को यूप 
मे बाघन को कोई तंयार नहीं होता । अचानक अजीगर्त यज्नस्थली पर पहुच 
जाता है और वह सौ गौर ओर लेकर--शुन शेप को यज्ञयूप से बाघ ही देता है। 
सौ गोएं और दो, तो वह उसे कत्ल करने को भी तेयार है ' ज्यो ही पिता एक 
तेज छरी छेकर उसकी ओर बढ़ता है, प्रत्ष के मत मे विचार उठते है-- लो, 
ये तो मुझे मारने के लिए भी तंयार हो गये ज॑से म॑ इन्सान ही न होऊ ! खेर, 
इस मसीबत में देवता ही मेरी पनाह बन सकते है', और वह ऋग्वेद के शब्दों मे 
दर (बंदिक) देवता की स्तुति गाता है। अन्त में ज्यो-ही उषा-सक्‍त के प्रथम तीन 

मन्त्र उसके मृह से निकलते है, एक-एक करके उसकी श्युखलछाए टूट जाती है और-- 
धीरे-धीरे, हरिश्चन्द्र का पेट छोटा होता जाता है। अन्तिम पद के साथ दोनों की 
पीडा और बव्यात्रि का, एक साथ, अन्त हो जाता है। तब यज्न-स्थली में आया 
पुरोहित-वर्ग उसे आदर-पूर्वक मनष्यों मे वापिस ले आता है कि हमे तो मालूम नहीं 
था कि शत शेप हमारे इन सोम-सवनों में एक का द्रष्टा (ऋषि) है !  विश्वामित्र, 
आख्यानों का बसिद्ध ऋषि विश्वामित्र--जों हरिण्चन्द्र के राजसूय में इस समय 
होता बन कर आया हुआ था, शुन शेप को अपना पुत्र बना लेता है और, अपने सौ 
पुत्रों को उपेक्षित करके, उसी को अपनी सम्पूर्ण सम्पत्ति का उत्तराधिकारी ्रोपित 
कर देता है। आख्यान के अन्त मे लिखा है -- 

“यह था शुनःशप का आख्यान जिस पर एक ऋग्वेद में ही सो ऋचाएं 
मसिलतो हें । राजसूय के समय राजा का अभिषेक करते हुए होता इप्तो 
कहानी को सुनाया करता हूँ और यह कहानी--बहू एक स्वर्ण-पीठ पर बठ 
कर सुनाया करता हूँ । एक और स्वर्ण-पीठ पर बंठा अध्वर्यू उसके (बाचक 
के ) प्रत्य॒च्छवास में सिर हिलाता रहता हूँ । स्वर्ण, सचमुच, हमारी लौकिक 
सम्पत्ति का प्रतोक हे । स्वर्ण हमारे यह को बढ़ाता हें । (जिसे ऋचाओ 
की देवी भाषा में '»' कहते हे, उसे ही मनुष्यों की गाथाओं में हा कहते 


१७२ . . पुत्रोत्पत्ति के प्रसंग में; राजसूय में पुरुषसेष की (प्राचीन) स्मृति 


है।) यही कुछ प्रक्रिपा हें जिसके द्वारा होता और अध्यर्य सनुष्य को एक ही 
शब्द द्वारा कष्टमुक्त कर सकता है । यदि कोई राजा विजयो होना चाहे 
तो बहू, यजमान बने बिना भी, शुनःशप की कथा को सुन कर हो अपनो इच्छा 
पूर्ण कर सकता हे । यही नहीं, यह्‌ कया उसे सभी प्रकार के पापों से मुक्त 
कर सकती हें; किन्तु--इसके लिए उसे कथा-बाचक को एक हजार गौएं 
देनो होगी, अध्वयं को सो (और साथ ही एक-एक स्वर्ण-पीठ भो) ; होता की 
दक्षिणा में एक रजत-रथ भो विहित हू जिसे, धोड़े नहीं, खच्चर खोंचते हे । 
(इस उपाख्यान का विधान पुत्रोत्पत्ति के प्रकरण में भी किया गया हैं। ) 
यदि शुन.शप का यह उपाख्यान सचम॒च इतना प्राचीन है (एंतरेय ब्राह्मण के 
सम्पादकों एवं सकलग्मिताओं की दृष्टि में भी इतना प्राचोन है) और राजसूय 
का एक अविभाज्य अग है (लछोक-कथा तो उसकी फिर कितनी पुरानी होगी) । 
सचमुच--यह कहानी बहुत हो पुरानी होती चाहिए, क्योकि--प्रागतिहासिक 
युग में हुए 'आद्य पुरुषमेथ को वह स्मृति इसमे अब तक सथावत्‌ अवशिष्ट चली 
आती है, यद्यपि---न कही अन्य ब्राह्मयों मे ओर न कही श्रोत सूत्रो में ही राजसूय 
के प्रभाग में पुमपमंव का जिक्र फिर कभी आता है। फिर भी, शुन शेप की कथा 
ऋणग्वेदिक युग के बाद की कथा है उपाख्यान में शुन गप द्वारा दृष्ट ऋचाए, अलबत्ता, 
किसी पूर्व॑तर ऋषि की भी हो सकती है, क्योकि--उन ऋचाओं का प्रस्तुत कथा 
के किसी भी अश में कोई सम्बन्ध जचता नहीं, ऋग्वेद के प्रथम मण्डक में जो 
सूकत (२४-३०) झुन शेप की रचना कहे गए है, उनकी टेक कथानक के शुन - 
गप के मख से कुछ फबती नही “हे इर्द्र, हे सघवत्‌--हमे हजार ब ठो का, हजार 
घोड़ो का, स्वामी बना दो ! '' जेसे २९वें सूक्‍त मे, वेसे ही २४व सूकत में भी, मन्‍्त्रो 
का द्रष्टा स्पाट ही (एनरेय ऋह्मण का) जन जैव नहीं है. 'शुत श्र को सुक्ति 
दिलाने वाला वरुण आकर हमारे बन्चन भी खोल दे |” आर उर्म। प्रकार “तीन 
यों के साथ बचे जन शेत्र ने आदित्य की स्तुति की --जिसका इंगित स्पष्ट 
ही हे कि फचाओ में भी शन शोप के आख्यान को कुछ पर्यात-प्रागे तिहासिक सा-ही 
स्वीकार केर लिया गया हे।" यदि ऐतलरेय ब्राह्मण का कर्ता इन मन्‍्जो को शुन - 
शेप से कहलवाता है, तो--इसमे दोपय उन्हीं अनुक्तमणियों की अविश्वमनीयता 
का है जिन्होंने ब्राह्म ग-बाइसय के उस यग में इन ऋचाओ का ऋषि एक ही शुन - 
शेप को उदघोधित कर दिया ! ऋग्वेद की ऋचाओ में और परतर बेदिक वाइमय 
मे, समय की दृष्टि से, किनना अन्तर है उसका एक और प्रमाण' शुन शेप का यह 
आख्यान है । 
बंदकिस्मती से ब्राह्मणों मे सगहीत उपारझ्यान सब इतने पूर्ण नहीं जितना 
पूर्ण कि जन शेप की यह कथानक है।कथाओ के सम्नह का मुख्याभिप्राय यज्ञ की 


याज्षिकों की प्रत्युत्प्नमति- मन और वाणी ' में प्रतिस्पर्धा. १७३ 


किसी प्रक्रिया को युवितगवत सिद्ध करना अथवा स्पष्ट करना ही था, कई बार 
तो मूल कथा के सार को यज्ञ-प्रक्रिया के जगडवाल से पृथक्‌ करना अमम्भव ही 
हो जाता है। यह भी आवश्यक नही कि ये कथाए प्राचीन लोकवाझमय से ही ली 
गई हो, यज्ञ-भूमिका के स्पष्टीकरण के लिए नई-से-नई कथाए भी खडी की जा सकती 
थी। ऐसी एक कथा प्रजापति की भेट धरे गए यज्ञिय उपहारो के सबन्ध में भी 
कथावाचक की प्रत्युत्पन्न मति ने (शतपथ १ ४ ५ ८-१२) घड दी थी (जो 
कुछ कम दिलचस्प नही) -- 

एक बार सन और वाणी में कुछ झ्गडा-सा हो गया। दोनों का 
दाया था कि मे श्रेष्ठ हुं '। 

मन न कहा कि--देखो, तुम कोई एसी चोज नही बोल सकतो जो मरी 
समझ से बाहर हो । बहुत करके तुम--मेरा अनुकरण ही कर सकती हो । 
म॑ तुमसे श्रेष्ठ हूं । 2 

वाणों बोली, तुम्हारा ज्ञान किस काम का--यदि में उसे रूप न दे सक, 
दूसरो तक पहुंचा न सकूं ? तुम्हारा दावर व्यर्थ हे । श्रेष्ठ में हूं । 

बोनो प्रजापति के पास पहुंचे और प्रजापति ने मन के हक में फंसला 
कर दिया : निशचय से मन ही तुम दोनो में श्रेष्ठ हे । क्योकि--एक 
अनकरणकर्त्ता का स्थान कभी-भी ऊचा नहीं हो सकता । 

वाणी को इससे निराशा होने लगी । बह भ्रजापति के खिलाफ ही 
बोलने लगी कि--यह लो, तुमने मेरे विरुद्ध निर्णय दे विया हैं! आजसे म 
तुम्हारी आहुतियो को तुम्हारे पास नहीं लाया करूगी । और तब से, कहते 
हे, प्रजापति को दी गई आहुत्तियां बड़ मद्धिस शब्दों से दी जाती हें, क्योंकि-- 
वाणी प्रजापति से रूठ जो गई थी ! ” 

इसी प्रकार के कितने ही अन्य कथानक ब्राह्मणों मे वाणी के सम्बन्ध मे मिलते 
है । सोम की क्षोरी की कहानी प्रसिद्ध है । यह कहानी बार-बार ब्राह्मण ग्रन्थों 
मे दोहराई गई है कि किस प्रकार गायत्री, पक्षी का रूप धारण करके, स्वगं से 
सोम को पृथ्वी; पर छाई, किस प्रकार रास्ते में एक गन्धर्व उससे सोम छीन कर 
भाग खड़ा हुआ , परिणामत देवताओं के किए एक समस्या ही खडी हो गई 
कि 'सोम की वापसी किस तरह सम्मव की जा सकती है ”' 

“देवताओं ने सोचा--गन्धर्बों मे एक कमजोरी हूं: वे औरतो पर मरते 
हे । सो, उन्होने वाणी को गन्धर्वों के पास भेज दिया और (बह) देव-दूती 
फुसला कर गन्धर्यों से वह खोया अमृत--लऊ आई ! 

“धान्धर्बों नें उसका पोछा किया । और वह देवताओं से आ कर चिपट 
ग२ई। तो अच्छी बात हे, सोस को तुम ले हो; किन्तु--इस बाणी को हमारी 


१७४ सोम की चोरी' और तिया-चरित--'पुराण' कथाए-- 


ही रहने दो !' वेबताओं ने कहा अच्छो बात हे, 'किन्तु इसके साथ कोई 
जोर-जबरदस्ती न करना ।-- जब उसकी तबीयत करे उसे हमारे पास आने 
दिया करना । -हैसारा इससे पुराना प्रम है । 

गन्धवों ने वेद-सन्‍्त्रों से उसकी स्तुति करनी शुरु कर दी : हमें भव 
सालम हो गया, हमे भेद मालूस हो गया । 

इतने में देवताओं ने एक बोणा बना कर नाचना-गाना श्रू कर दिया 
जिससे आक्ृष्ट हो कर वाणी दौड़तो हुई--उनके पास आ गई ! किन्तु वेद- 
मन्‍त्रो के गान को छोड़ कर वाद्य, गीत और नृत्य के पीछे उसका इतना पागल 
हो उठना सब व्यर्थ था-- 

“ओरतों की फितरत में हो कुछ व्यर्थ को चोजों के पोछे भागना समाया 
होता हे जो उन्हें प्रायः उसो प्रकार अस्थित कर देता हूँ जेंसे देवो के 
बाद्य-गीत ने, और नुत्य-लीला न, वाणी को कभी किया था ।/ 

(३२४.२-६, ३-२१ १९-) 

जिस प्रकार यहा स्त्रियों की एक प्रव॒त्ति को समझाने के लिए कथा घढी गई 

है, स्थान-स्थान पर किसी-न-किसी समस्या अयवा सस्था का रहस्य समझाने के 
के लिए ब्राह्मण ऐसे उपाख्यानों का सहारा लेते है। किसी वस्तु अथवा प्रथा के 
मूल उद्भूव को जानने के लिए जो सर्गात्मक कयाए भारतीय लछोक-वाइमय में 
घढी गई, उन्हें देव-परक इतिहासो अपिवा आख्यानों से विशिष्ट दिखाने के लिए 
'पुराण' की मज्ञा दी जाती है। इन्ही कथाओ मे ब्राद्मण-पुरोहितो द्वारा घडी कुछ 
कहानिया भी है (यद्यपि ब्राह्मणों मे आई अधिकाश कहानियो का मूल कर्मकाण्ड 
से सर्वथा असम्बद्ध प्राचीन छाक-गाथाए थी)। (ऋग्वेद के) पुष्बसुकत'' से 
पुरुष से चारो वर्णो की उत्पत्ति की कत्पना की गई है कि किस प्रकार ब्राह्मण उस 
“आदि पुरुष! के मुख से, क्षत्रिय उसकी भुजाओ से, वेश्य जघाओ से, ओर शूद्र (यज्ञ 
में आहुत उसी पुरुष के) चरणों मे उत्पन्न हुआ जिसका रूपान्तर ब्राह्मण ग्रन्थों 
मे इस प्रकार मिलता है कि वे सब प्रजापति के अ-प्रत्यग से ही सम्भव हो सकता 
था प्रजापति के मुख से ब्रह्मा और अग्नि, छाती और भजाओ से क्षत्रिय तथा इन्द्र, 
मध्य भाग से वेश्य तथा विश्वेदेवा , किन्तु प॑ रो से उसके केवल गू्‌द्व ही उद्भूत हुआ। 
शुद्र के साथ किसी देवता की उत्पत्ति नहीं हुई थी, इसोलिए उसे यज्ञ का अधिकार 
नहीं । और इस उत्पत्ति का परिणाम यह है कि ब्राह्मण अपने ब्रह्मकत्तंव्य को 
मख के द्वारा करता है, तो क्षत्रिय भुजाओ के द्वारा (उसी प्रकार) क्षात्र धर्म को 
निभाता है, और----क्योकि वेश्य की उत्पत्ति ही प्रजापति के मध्य भाग से हुई थी-- 
उसे ब्राह्मण और क्षत्रिय कितना-भी खा-जाए-बह नष्ट नहीं हो सकता ! 
(क्योकि--मध्यभाग में ही प्रजनत-शक्ति का मल सुरक्षित है! ) श॒द्र का कत्तंव्य 


शूद्र के कर्तव्य को उज्भावना-“रात आती हुँ '-- पहाड़ और तूफ़ान' १७५ 


एक ही रह जाता है कि --वह धर्म-क्रृत्यो में इन तीनो श्रेष्ठ-वर्णों के चरण पखारा 
करे । 

मंत्रायिणों संहिता मे राजि को और पर्वतों के पंखो को उत्पत्ति की दो 
कल्पनाएं इस प्रकार की गई है । 

“यम की मृत्यु हो गई, देवताओं ने कोशिदा की कि यमी यम को भूल 
जाए। जब भी वे उसे साम्त्वना देने की ( कोशिश ) करते, वह कहती एक ही दिन 
के लिए तो उसकी मृत्य्‌ हुई हें । देवता मुश्किल में पड़ गए और ज्ोचने रूग कि 
यही हाल अगर इसका रहा तो फिर तो यह उसे कभो भो न भुला सकेगी । 
सो, उन्होंने रात बना दी। उससे पहले दिन रूम्ब हुआ करते थे, रात तब होती 
ही न थो। रात आन से यह हुआ कि आज के बाद कल, और कल के बाव 
परसों, का सिलसिला शू रू हो गया और लोग करते-करते अपने दुखों को भूलन 
लूग गए !” (१. ५. १२) 

“प्रजापति की सबसे पुरानी सन्‍्तान हे--यं प्वत। तब इनके पंख हुआ 
करते थे, और जहां-जी-मे-आए उड़ते फिरते थे । उन दिनों पृथ्वी अभी 
अस्थिर थी, डांवा-डोल थी । इन्द्र नं पर्वतों के पंख काट दिए कि पृथ्वी को 
कुछ और ठिकाना मिल सके : दोनो एक दुढ-बन्धन में बंध जाएं ! किस्तु-- 
बहो कटे हुए पंख तुफानी बादल बन गए, इसोलिए--हम देखते हूँ कि सुफानो 
का दौर प्रायः पबंतों को दिशा में ही हुआ करता हूं ।” (१. १०. १३) 
सृष्टि की उत्पत्ति के सम्बन्ध में तो ब्राह्मणो मे कथानको की भरमार है। 

यज्ञ म---दिशाओ का अध्यात्म के साथ क्या सम्बन्ध होता है, इस सम्बन्ध में भी 
एक वाल्पना की गई है। कथानक के आरम्भ मे स्थापता यह प्रस्तुत की गई है कि 
दे निक अस्निहोन्न, जिसे हम साझ-सवेरे करते है, सब यज्ञो मे श्रेष्ठ है, इसमे दूध 
की आहुति डाली जाती है और उसके सम्बन्ध में पुरानी परम्परा (शतपथ २ 
२ ५) इस प्रकार जोडी गई है -- 

“आरस्भ में प्रजापति हो था, और वह अकेला था। उसे चिन्ता हुई 
कि किस प्रकार में अपने वश को अविच्छिन्न कर सकता हूं । यह जानने के 
लिए उसने घोर तप किया। परिणामत: उसके मुख से अग्नि निकली, और 
मुख से उत्पन्न होने के कारण ही, अग्नि का स्वभाव हें कि बह सब भोग्य वस्तुओं 
को खा जातो हूं ! जो भी कोई अग्नि के इस रहस्य को समझता हूँ, सम्पूर्ण 
अञ्लों का वह एक-सात्र उपभोक्‍ता बन जाता है ! अग्नि को अग्नि, शायद, 
कहते भी इसो लिए हे कि--सृष्टि की प्रक्रिया मे सबसे पहले आई--बह 
अप्रतम है । 

“अब प्रजापति को चिन्ता हुई कि अन्न खाने वाले को तो मेने पेदा कर 


१७६ अस्निहोत्र में दृध की आहुृति का रहस्य 


दिया किन्तु अन्न तो समेत पंदा किया हो नहीं; और ---अगर भूख में यह मुझे 
हो सा जाएं, तो ?” 

तब पृथ्वी पर न अभी वक्ष उसे थे, न कोई फूल-पौध कहीं तब थे । 
प्रजापति को यही घिन्ता अन्दर से खाये जाती थी । इसी क्षण अग्नि अपना 
सृंह फैला कर प्रजापति की ओर बढ़ी ! प्रजापति के होशह॒बास उड़ गए। - 

“बह होश-हवास, और कुछ नही, प्रजापति की हो, डर के मारे अन्दर 
से निकज़ो एक चोख थो ! 

“--बाणी ही हूं जो कि प्रजापति की सच्ची महिमा हैँ। ” 

(इसके अनन्तर कथानक मे बताया गया हूँ कि प्रजापति अपने ही लिए 
एक आहुति चाहता हूं। वह अपन हाथ रगड़ता हैं; उस रगड़ से कुछ दूध, 
कुछ मक्खन, सामने आता हँ--जिस में से सृष्टि के पहले--पौधे फूट पड़से 
है; किन्तु--जब उस मक्खन और दूध को आहुति बना कर आग में डाला 
जाता हूँ --तत्क्षण, सु और वाय्‌ प्रकट हो आते हे और सृष्टि को प्रक्रिया 
चल पड़तो है ।) 

“--इस प्रकार प्रजापति ने पहली आहुति वेकर अपनी सन्‍्तान को भी 
अविच्छिप्न कर लिया और साथ ही मोत (अर्थात्‌ अग्नि) के मुह मे पड़ने से 
अपने को बचा भो लिया !” 

हम मनुष्यों में भो अभ्निहोन्र के रहस्य को जो समझ छेता हें, 
प्रजापति की भांति, वह भी मृत्यु से मत हो कर अपने बंशजो में अमर हो जाता 
है । मौत आती हूँ, पर मरने पर जब उसे अग्नि-चिता में डाला जाता हे-- 
उसका दारीर भी ज्वालाओ मे (प्राकृतिक नियमानुसार ) अदृष्ट हो जाता हूँ ! 
किन्तु, वास्तव मे, वह और भो जाज्वल हो कर पुनर्ज नस ले रहा होता हैं ।॥ यह 
जन्म भें उसका शारीरिक साता-पिता के घर लिए उसके पुरान जन्म से 
किसी अंश मे कम नहीं होता । 

“इसके विपरीत, जो मनप्य अग्तिसेंध नहें ' करता, उसका दूसरा जन्म 
असम्भव हें । 

“यही अग्निहोन्र को हम पार्थिव जनो के लिए युक्ति एवं आवश्यकता 


और 


ह्‌। हि 

(इसके अनन्तर बडी सुक्ष्मता के साथ अग्नि, बाय, सं आदि देवताओं 
की प्र जापति के द्वारा उत्पत्ति का उल्लेख हू जिसमे स्वय देवता भी यज्ञाहृतियों 
में व्याप्त दिखाए गए हे और अन्त से गो की उर्त्पत्ति का उल्लेख होता हूं )। 
किन्तु अग्नि के सन से विचार आया, कासना जागी, कि क्‍यों न से गौ को 
अपनो सह-धर्मिणो बना लूं। अग्नि के बोथंदान से उस गौ में क्षोर की उत्पत्ति 


अग्नि का बीर्य-प्रजापति की दोनता--अक्न-पय की व्यकषस्था १७७ 


सम्भव हुई। इसीलिए कहते हु कि --यद्यपि गौ स्वयं परिपक्व नहीं होती, 

दूध को उसके, अलबसा, पकाया जा सकता है । गाय काली हो, रा हो-- 

दृष उसका सदा, अग्नि की तरह, चमचसाता हुआ और सफव ही होता हूँ ! 

बहने के समय भी दूध इसी कारण कुछ गर्म होता है, उष्ण होता है, क्योंकि-- 

उसमें अग्नि का वीर्य जो अन्तनिहित होता हे ।” 

सब्टि की उत्पत्ति जहा प्रजापति के घोर तप के साथ आरम्भ होती' है, वहा 
ज्यो-ही सृष्टि-चक्र पूर्ण होने छगता है--प्रजापति थक जाता है, कमजोर पड जाता 
है और, सो उस खोई शक्ति को पुन प्राप्त करने के लिए एक और यज्ञ का प्रकरण 
उठ खड़ा होता है। एक स्थल पर यह यज्ञ प्रजापति के लिए देवता लोक करते हैं 
तो एक-और स्थल पर यह कृपा उस पर अग्नि स्वयं करता है और अन्यत्र हम 
पढ़ते है कि प्रजापति यह खोई शक्ति सूक्‍तो को गा-गा कर, अपने को और-ज्यादह 
थका कर---ग्रज्रपशुओ की रचना करके और उन्हें अग्नि के अपित करके, पुन - 
अधिगत करना है|” यह सचम्‌च आउठचय्य की बात है कि स्वय सृष्टि का स्वामी और 
जनक हो कर भी प्रजापति--यद्यपि ब्राह्मण ग्रन्थों मे वह देवाधिदेव है, उसमे 
कुछ महामहिमता नहीं प्राय उसकी झोचनीय दीन-सी अवस्था ही हमारे सामने 
आती है। एक बार तो (शतपथ १० २०२. ) देवता सचमुच उसे उठा कर आग 
मेझोक भी देते है! एक आखूयान मे, जिसको कितनी ही बार दोहराया भी गया है, 
प्रजापति पर अपनी ही पुत्री द्यो अथवा उषा के साथ व्यभिचार करन का दोष 
भी लगाया गया है, और उसे उचित दण्ड देने के लिए ही तब, कहते है, देवताओ ने 
अपने घोरतम अभों को सचित करके रुद्र की रचना की थी रूद्र न प्रजापति को 
एक तीर से बीध दिया जिसके परिणाम स्वरूप आकाश में चमकने वाले ये ग्रह-नक्षत्र 
निकल आए | “ और वह बात भी कुछ कम महत्त्व की नही कि वेदों और ब्राह्मणो 
में सृष्टि की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे यूरोपीय गाथाओ की तरह कोई एक ही गाथा 
प्रचलित हो, ऐसी बात नही है; उल्टे, गाथाओ के इस वंदग्ध्य में कुछ सगति दिखा 
सकना सर्वथा असम्भव-सा प्रतीत होता है। उक्त कथानक के अनन्तर ही शतपथ 
ब्राह्मण (२ ५ १ १-३) में एक सृष्टि की कथा और आती है जिसमे प्रजापति 
तप तो जरूर उसी तरह से करता है, किन्तु--प्राणियों का विकास, उस कथानक मे, 
स्वथा भिन्न है पहले पश्नी आते है, फिर जमीन पर रीगने वाले साप वरगरह, लेकिन 
पैदा होते ही दोनो--:ने णोेष हो जाने है !', और प्रजापति, फिर, बसे ही-- 
अकेले-का-अकेला--रह जाता है। वह सोचने लगा--आखिर बात क्‍या है ? 
गम्भीर चिन्तन के अनन्तर निष्कर्य यह निकला कि--भोजन के बिना ये भरें 
नहीं, तो और करें क्या | सो, उस ने एक नए प्रकार के प्राणियों की रचना की 
जिनकी छाती से दूध निकलता था अब वे पहले प्राणी बे-मौका मौत से 


१७८ 'सृष्टि का परमोत्कर्थ' प्रजापति (->सनुक्‍्य ! )भो सृष्टि का एक भंग ही 


बच सकते थे । शतपथ में ही एक और स्थान (७, ५.२ ६) पर प्राणियों की 
उत्पत्ति प्रजापति के इन्द्रियो से कल्पित की गई है, तो--मनुष्य की उत्पत्ति उसके 
मनोमय से; और फिर कहा गया है कि घोडे उसकी आंखों से, गौए उसके श्वासों से, 
भेंडे उसके कानो से, और बकरिया उसकी आवाज से--प्रकट हुई और तब-कही, 
इस रहस्य को समझाते हुए लिखा है कि, मन इन्द्रियों का राजा है! ! सो, इस 
युक्ति से , मनुष्य सम्पूर्ण सृष्टि का अधिपति हूँ । 

अधिकाश उपाख्यानो में तो प्रजापति को ही सम्पूर्ण सुष्टि की उत्पत्ति का 
एकमात्र कारण मान लिया गया है, किन्तु--स्वय ब्राह्मणों मे ही, उस प्राचीन युग 
मे, स्वय प्रजापति को भी सृष्टि का ही एक अग मानने की प्रथा भी थी जिसे सम्भव 
करने के लिए सृष्टि का पूर्व रूप अव्यक्त आप: को अपिवा असत्‌ को अपिवा ब्रह्म 
को उद्घोषित किया गया है। शतपथ मे ही एक कथा इस प्रकार आती है : 

“शुरू से सब पानी ही पानी था---जिसकी कोई थाह नहीं थी, जिसका 
कोई आर-पार नहीं था : इन आप: मे इच्छा जागी कि हम बढ़ें, हमारे वंशज 
हो । घोर तप किया गया और तप की ज्वालाओं में से एक स्वाणिम अण्ड की 
उत्पत्ति हुई, तब--अभी 'दर्ष' को उत्पत्ति नहीं हुई थी; किन्तु वर्ष को जो- 
भी अवधि हुआ करती हे--यह्‌ अण्डा जल की उन धाराओं पर इधर-उधर 
बहता रहा। वर्ष के अन्त में उस अण्ड में से एक पुरुष प्रकट हुआ: यह बहू आदि- 
पुरुष ही था जिसे गायाओं में प्रजापति फहते है, क्योकि प्रजापति को उत्पत्ति 
एक वर्ष के अन्त में हुई यो, सुष्टि में सत्री--मसनुष्य की हो अथवा किसी अन्य 
पशुजाति की--पभागः वर्ष भर ग्िणों रहतो है । प्रजापति ने उस सुनहरी 
अंड फो फोड़ दिया। किन्तु अभी तक कहीं उसके लिए (स्थिर )टिक सकने का 
कोई ठिकाना हो नहीं था, इसलिए--यह अंडा फूट कर भी एक वर्ष भर 
बहाव में इधर-उधर यवेड़ खाता रहा । वर्ष के पदच्तात्‌ उसने कुछ बोलना 
साहा, उसके म्‌ ह से निकला “भू: और वह पृथ्वी बन गई; “भ््‌वः “स्व: और 
लो--अन्तरिक्ष और आकाश भो प्रकट हो गए ! आज भी हालत कुछ बहुत भिन्न 
नही होती । बच्चा साल के बाद ही बोलना शुरू करता है, ओर, प्रजापति 
की ही भांति, थे पुराने एकाक्षर, दृयक्षर ही उसके भो प्रथम शब्द' होते हे । 
ये तीन लोक कुल मिलाकर पांच अक्षर बनते हे । इन्हों पांच अक्षरों से 
प्रजापति ने साल को पांच ऋतुओं को रचना को थो, और सूष्टि को प्रक्रिया 
समाप्त करके (वर्ष के अन्त में) वह लोक-लोकान्तरों को इस लीला से विरत- 
ऊपर उठ खड़ा हुआ, और-आज भी बच्चे प्राय साल के बाद ही अपने पंरों पर 
खड़ा होना शुरू करते हे ! किन्तु उत्पत्ति के प्राय: उस क्षण में भी एक सहल्ाब्द 
जीवन उससे अन्तर्गभित था; और जंसे नदी के एक किनारे खड होकर हम 


'आपः' से सृष्टि-परम्परा; विन-रात-ऋषियों से 'त्रपी' का उद्धूबव १७६९ 


बुर-दृष्टि हारा नदो का वह पहला किनारा भी देख सकते हैँ, सृध्टि के उस 
प्रथम पुरुष में जीवन-सरिता के 'उस पार' को देख सकते का सामर्थ्य था ! कुछ 
हो ऋचाएं गाते हुए, तपस्याओं से अपने को खपाते हुए, पुदंष ने अविच्छिन्न 
होने की, सं-तत होने की, कासना की । पुनर्जन्स की अन्तः-दक्ति को अपन सं 
संभाले, वह बढ़ता-ही गया; उसने मुह खोला, तो--वेवताओं को सृष्टि सम्पन्न 
हो गई ! सब-कहों प्रकाश हो गया, दिन हो गया । यही-कुछ देवताओं के 
देवत्व का रहस्य हे: अर्थात्‌--पुरुष के अन्धकारमय जोवन में ज्योति का उदय 


हो आना, रात का दिन में परिणित हो जाना । तब उसन 'अपान' शक्ति हारा 


असुरों की रचना भी की ! किन्तु---असुर अन्धकार के प्रतीक थ; वह भी 
समझ गया--यह मुसीबत मन खूद ही अपन लिए सहेड़ लो हें। यह अन्धकार 
भी तो मरो अपनी हो करतूत हूँ । सो, सुष्टि के उस प्रथम प्रभात में उसने 
असुरों को पाप से डस दिया, और छलो--असुरों के दिन का अन्त आ गया ! 
और इसीलिए--कहना भी पड़ता हे कि--जो कुछ अन्याख्यानों और 
इतिहासों में देवास्‌र संप्रामों के बारे में लिखा हूं बहू सच नहों हूँ क्योंकि-- 
असुरो का दिन तो प्रजापति हारा उनके पाप-स्पृष्ट होते ही समाप्ति पर आ 
चुका था... ... और देवताओं को सुष्टि करके जो कुछ सुूष्टि 
में अब प्रकाशभय रह गया था उससे पुनः हमारे लिए दिन की 
उसने रचना की थो ओर जो कुछ आसुर-अंश रह गया था उससे उसने 
अन्धकार की अर्थात्‌ रात्रि की रचना की थी | इस प्रकार--दिन और रात 
का सिलसिला कभी चला था।. .. (११. १. ६. १-११) 
गतपथ १ ६ १ ! मे सृष्टि-उत्पत्ति की एक और कथा आती है जो कुछ 
कम स्पष्ट होती हुई मी उक्त कथानक से कही अधिक मनोरजक है . “आरश्भ में, 
बस, असत्‌ ही असत्‌ था। कहानी तत्क्षण पलटा खा जाती है कि यह असत्‌ वास्तव 
में ऋषियों का ही एक रूप था, क्योकि---बात यह है कि ऋषियो ने ही घोर 
तप करके इस सृष्टि को सम्भव किया था . यह अक्सद हम भूल जाते हैं। ऋषि 
कौन थे ?---उत्तर मिलता है प्राणाः (जीवन के अन्तस्तत्व)। किन्तु, किस प्रकार 
इन प्राणों द्वारा (या ऋषियो द्वारा) सृष्टि-चक्र चल पड़ा--यह समझ सकना हमारी 
बद्धि के बाहर है' क्योंकि, लिखा है---ऋषियो ने (अपिवा प्राणो ने )सात पुरुषो 
की रचना की और फिर सातो को मिलाकर एक महापुरुष अर्थात्‌ प्रजापति खडा 
कर लिया :-- 
/'पुरुष-रूप प्रजापति के मन में इच्छा हुई कि मेरा विकास हो, मेरा 
बंद बढ़े । उसने तप किया और तप का परिणाम यह हुआ कि ब्रह्म अर्थात्‌ 
त्रयी विद्या प्रकट हो गई ! त्रयी पुरुष के सम्पूर्ण-कलाप का आधार बनी, 











१८० आप: का मूल 'ब्रह्म अर्थात्‌ केद' | 


क्थोंकि-शास्त्रों में लिखा हूं कि ब्रह्म ही इस सब का आधार हैँ और, इसीलिए, 

एक वेव-ञ्ञ का आभार सदा स्थिर होता हे (क्योंकि ऐसे पुरुष का परम आधार 

भी तो ब्रह्म-बेद ही होते है )।” 

इस प्रकार किस्सा चल पडता है। ब्रह्म के इस मूलाधार पर स्थिर रहते हुए 
प्रजापति ने फिर तप करना शुरू किया . और आप की रचना कौ। वेद की 
सहायता से उसने एक अडे को जन्म दिया। अंड से एक हिरण्मयी ज्वाला फूट निकली, 
जब---( उस फूट ) अडे का बाहरी खोल पृथ्वी बन गया, इत्यादि-इत्यादि । कहानी 
बहुत लम्बी है और उसके सूत्र प्राय. अब परस्पर उललझते प्रतोत होते है, फिर भी- 
ध्यान देने योग्य बात यह है कि ब्रह्म, जो कि मृलत मन्त्र या जादू था, क्रमश , 
'वबैद' की भावना में रूढ होता गया ! उन शुरू के दिनों मे भी वह अग-जग की 
स्थिति का एक-एव आधार बन चुका था। सृष्टि के सिद्धान्त का मूलाधार अहा 
ही है --इस दृष्टि भे अब कसर कितनी रह गर्द थी ' झतपथ ११ २ ३ ! 
में यह एक सिद्धान्त के रूप मे प्रस्तुत भी है -- 

“शुरू-शुरू से, बस, ब्रह्म ही था । ब्रह्म ने देवताओं को रचा और 
देवताओं की रखना ससाप्त करके ये तीनो लोक उस न उन्हीं के हवाले कर 
दिमे--पृथ्वो अग्नि को, अन्तरिक्ष वायु को, और द्यु-लोक सूर्य को ।” 


ब्राह्मण-ग्रन्थो में भारतीय दर्शनगास्त्र (मे प्रसिद्ध विचारों) का बीज जो मिलता 
है, उसी का स्वाभाविक प्रस्फुटन-विघटन आगे चलकर आरण्यकों तथा उपनिषदों 
में हुआ | शाण्डिल्य की स्थापना यदि सच है (१० ६ ३ ). तो उपनिषदो के 
आधारभूत सिद्धान्त हमे, सब, शतपथ ब्राह्मण मे ही मिल सकते है । 
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५ सामवेद के इस तथाकथित बंक्षत्राह्मण म॑ गुरुपरम्परा में याज्ञवल्वय 
४५वा हूँ तो स्वय वाक-आम्भूणी के प्रसाद से ब्राह्मण का द्रष्टा नेध्रुवि 


५ष्वा है । है 
६ यही अन्धविश्वास प्राचीन रोम में भी प्राय इसी रूप में प्रचच्ित थे , 


नर भक्त 


'तत्र प्रसाणम' १८१ 


(. 4४४0एप९ (880, 72, 5) प्रात चिंद्रावुपगा'व गात॑ 0म्राया- 
$ट्प (सिक्रताक्ताो वैल 7तागांडलीला 4शलाएाल, 3, 72, 
]74, 24). 
७. (॥. कद : 
पुकार (शापाला पर७४ व 800०0 0/82५00॥, 
जब लाला प)  ध्यीर्णंट वग्राते$ 
+09वपँ एल १९एछा' एश्टानटब्राल) ॥25८][. 
ष् शक्टाः 5588, ॥, 5947 
* मंत्रायणी-सहिता १ १० ११, १. १० १६ शतप्थ १४ १ १. ३१; 
[० व ६०४(7४8% ४ उ67/6०, 5097), ९)व८माजए ( /0/फ्राउटरीशा- 
६#दा[067०, 447), 28700 एएपाट्या[रद (॥976 #:व का (हा) खा 
द्।उधऔ ताप (६ 702४४, 4, । 0, 45) 

३१० 0वकक्राए.. न्‍किवए/लालब्ीशलोि#2 7"ी, कृ,टर. 4-6 हद घट 
बह 3ब्ब्र्गीत्ट, 0, ]64॥ 

११ जीवन (अपिवा “अमृत”) के तीन ऋणों के प्रतिपादन का पूर्वाभास 
तत्तिरीयसंहिता ६ ३ १०. ५, तत्तिरोय-ब्राह्मण १. ५. ५. ६ में हुआ 
है, यद्यपि ऋग्वेद ५ ४ १० में मिलता हूँ । 

पृ. (# छकाट 05₹-9रगप्टापए घ्रावापैद्ाए! वा जिएयटा, 

प३ (४६ पाणिनि (( २ २२) साप्तदीनं सख्यम । 

प८ कबिलावा इ्प्रा7५ पर) पीए जाती ज्ादला किवा पा फब्परपिणा ३५ 
(28, 25, (99 29, 40, 647 67 

पर (7 कला सा(5७, 25 9 30 

१६ रिए७, ।0 90. .$(5),, |, [, [50ी 

१७ शतपथ ४ ६ «८ १, ७ उं १ १६, 5 १२ १५६ ३ ६ $. 

५. एतरगेय हे ३३ , शतपथ १ ७ ४ १, २१ २८, ६ १.३: 


श्रारण्यक और उपनिषद्‌ 


गा! का यह कहना कि यज्ञ-याग प्रणाली ही ब्राह्मग-युग की मस्भूमि से 
फूटा एक फूल है जिसे, दाशनिक चिन्तन की प्रथम उथा से पूर्व, हम कुछ साहित्यिक 
मान सकते है . हमारी समझ मे एक अतिशयोक्ति ही है । यह मानने को तबीयत 
नही करती कि ऋग्वेदीय प्रवक्‍ताओ के प्रतिभाशाली बशज समय बीतने पर यशेयाग 
की प्रक्रियाओं में, छोटी-छोटी चीजों की बाल की खाल उधेडने मे, अपने जीवन को 
खपा देगे । और यदि यह सच भी हो तो क्षत्रियो के पास, और वैश्यो और शूद्ठों के 
पास तो, पर्याप्त फालतू समय था। सचाई यह है कि--जैसे सायण ने बलपूर्वक 
कहा भी है कि--कल्पश्ञास्त्र तथा कल्पशास्त्र-विषयक चिन्तन-विवेचन के 
अतिरिक्त, ब्राह्मणों मे--इतिहास के आख्यान, पुराणों की यूष्टिसम्बन्धी कल्पनाए, 
लोक-काव्य तथा वीरगाथाए भी--पग-पग पर बिख री नजर आती है। अर्थात्‌-- 
महाकाव्य का यूग भी बाह्यणो के साथ ही शुरू हो चुका था, और ये व्यय-साध्य 
और विशाल यज्ञ आदि हो ही न सकते यदि युग-जीवन मे कला-कौशल, श्रम आदि 
के द्वारा सुख-व॑भव पहले से जुटाए न जा चुके हो । हम तो इस बात की कल्पना भी 
नहीं कर सकते कि उस समृद्धिशाली ब्राह्मण-युग मे मारत के क्षत्रिय और व्यापारी, 
किसान, और गडरिये, शिल्पी और मजदूर--गीत न गाते हो, आपस में कोई 
किस्से-कहानी न सुनाते हो ! बेदिक वाइमय में ऐसे गीतो और एसी कहानियों 
का बहुत कम सगृहीत हो सका है, क्योंकि शुन शेप सरीखे उपाख्यानो का असढ 
माध्यम रामायण-महाभारत और पुराण थे। ब्राह्मणों मे यह ऊहापोह, यह गग्भीर 
चिन्तन--व्याकरण, शिक्षा, ज्योतिष आदि वेदाग-विज्ञानों का कुछ-न-कुछ पूर्वरूप 
समधित करता है। दाशनिक चिन्तन (अथवा जागरण) ब्राह्मग-युग के, 
पदचात्‌ नही, पूर्व शुरू हो चुका था। स्वय ऋग्वेद में ही कुछ ऐ से सूक्‍त है जिनमे 
देवताओं मे और पुरोहितो की अद्भूत शक्ति मे जनता के अन्धविश्वास के प्रति 
कुछ सन्देह स्पष्ट प्रकट हो चुके है। प्राचीन भारत के ये प्रथम विचारक (अथवा 
नास्तिक) कोई इक्के-दुक्के हो, ऐसी बात भी नही है, वेद स्वयं अपने विचारों का 
प्रचार कर रहे थे, प्रत्येक वेद के अपने-अपने सम्प्रदाय थे जिनका सकेत अथर्ववेद और 
यजुर्वेद के बिखरे दाशंनिक सूक्‍तो मे मिलता है (यद्यपि यह सच है कि सहिताओ 
की प्रवृत्ति इन दाशनिको का उपहास करने की अधिक है ) । किन्तु इन उपहासों 
से भी तो यही सिद्ध होता है कि यह दार्गनिक चिन्तन भी अगली सदियों मे, जब 
कि कर्मकाण्ड एक वेज्ञानिक रूप अख्तियार कर रहा था, साथ-साथ ही, निरन्तर, 
पलल्‍लवित हो रहा था । 


प्रथम दाशंनिक खिन्तक, पुरोहित नहों, यजमान थे--अजनक १८३ 


भारत के इन प्रथम दार्शनिको को उस यूग के पुरोहितो मे खोजता उचित न 
होगा, क्योंकि---पुरोहित तो यज्ञ को एक शास्त्रीय ढाचा देने मे दिलो-जान से लगे 
हुए थे जबकि इन दाशं निको का ध्यूय वेद के अनेकेश्वरवाद को उन्मूलित करना 
ही था। जो ब्राह्म णयज्ञों के आडम्बर द्वारा ही अपनी रोटो कमाते है, उन्‍्हों के घर 
मेही कोई ऐसा व्यक्ति जन्म ले-ले जो इन्द्र तक की सत्ता मे विश्वास न करे, देवताओं 
के नाम से आहुतिया देना जिसे व्यर्थ नजर आए बूद्धि नही मातती। सो, अधिक 
सम्भव नही प्रतीत होता है कि यह दाशेनिक चिन्तन उन्ही लोगों का क्षेत्र था 
जिन्हें वेदों मे पुरोहितो का शत्रु---अर्थात्‌ अ-रि, कजूस, ब्राह्मणों को दक्षिणा देने 
से जी चुराने वाला'-कहा गया है। 

उपनिषदो मे तो, और कभी-कभी ब्राह्मणों मे भी, ऐसे कितने-ही स्थल आते 
है जहा दर्शन-अन्‌ चिन्तन के उस युग-प्रवाह मे क्षत्रियों की भारतोय संस्कृति को देय 
स्वत सिद्ध हो जाती है । कौशितकी ब्राह्मण (२६ ५) मे प्राचीन भारत की 
साहित्यिक गतिविधि की निदर्णक एक कथा, राजा प्रतर्दन के सम्बन्ध मे, 
आती है कि किस प्रकार वह मानी ब्राह्मणों से यज्ञ-विद्या के विषय में जूझता 
है। शतपथ की ११वीं कण्डिका मे राजा जनक सभी पुरोहितो का मुह बन्द कर 
देते है, और तो और, ब्राह्मणो को जनक के प्रश्न ही समझ मे नहीं आते ! एक 
और प्रमग मे ब्वेतकेतु---सोमभप्म और याज्वल्क्य' सरीख माने हुए--जाह्मणो 
से प्रश्न करते है कि अग्निहोत्र करन का सच्चा तरीका क्‍या है, और 
किसी से इसका सनन्‍्तोषजनक उत्तर नहीं बन पाता । यज्ञ की दक्षिणा, अर्थात 
सौ गौए, याज्ञवलक्य के हाथ छगती है, किन्तु---जनक साफ-साफ कह़े जाता है 
कि अग्निहोंत्र की भावना अभी स्वय याजवन्क्य को भी स्पप्ट नही हुईै। और सत्र के 
अनन्तर जब महाराज अन्दर चले जाते है, तो ब्राह्म गो मे कानाफूसी चल पडती है 
यह क्षत्रिय होकर हमारी एसी-की-त सी कर गया'. स्वर, हम भी तो इसे सबक दे सकते 
है--अबह्मोद्य (के विवाद) में इसे नीचा दिखा सकते है 2?” तब याज्वल्क्य उन्हें 
मना करता है-- देखो, हम ब्राह्मण है और वह सिर्फ एक क्षत्रिय है. हम उसमे जीत 
भी ले तो हमारा उससे कुछ बढ नही जाता, और अगर उसने हमे हरा दिया तो 
लोग हमारी मखोल उडाएग-- देखा ?, एक छोट-से क्षत्रिय ने ही इनका अभिमान 
चूर्ण कर डाला |” और उनसे (अपने साथियों से) छूंट्टी पाकर याज्वल्क्य स्वय 
जनक के चरणों मे हाजिर होता है. 'भगवन्‌ | मुझे भी ब्रह्मविद्या सम्बन्धी अपने 
स्वानुभव का कुछ प्रसाद दीजिए ! (१० ६ २, ११ ३ १ २-४, ९ ६ ३) 

एक और कथा (११ ४ २ १७-२०) अयस्थूण की आती है जिसमे वह 
अपने ही पुरोहित झौल्कायन को ब्रह्मविद्या का रहस्य समझाता है । अयस्थूण 
स्वभावत यजमान था, वह ब्राह्मण कभी नहीं हो सकता (यद्यपि सायण उसे 


श्ट४ड अयस्थण; कवदा---वालक्नवो, गार्गी, सेतश्रथो--रक्‍्च 


ऋषि कहता है, किन्तु ऋषि प्राचीत परम्परा के अनुसार वेदिक युग मे ब्राह्मगेतर 
भी हो सकते थे) । एसा ही एक ऋषि था कबश जो किसी गहंदासी का पुत्र 
था। वह एक बार किसी महासत्र मे सम्मिलित होने आया तो पुरोहितो ने गुस्से 
में आकर उसे खदेड दिया कि भूख और प्यास से आकुल होकर वह, वीरान में 
जाकर, मर जाए ! किन्तु सरस्वती स्त्रय अपने दिव्य जलो के साथ उसके निकट 
प्रवाहित हो आती है, उसे एक सूबत का दर्शन होता है. और--वही' ब्राह्मण तब 
उसे ऋषि मान कर सिर चढ़ा लेते है (एतरेयब्रा० ? १९) ! 

उपनिषदों मे, राजा लोग हो नहीं, साधारण स्त्रिया, अज्ञात-कुलशील, 
शुद्र आदि भी दार्शनिक चिन्तनों मे अक्सर हिस्सा लेते है और स्वतस्त्र विवेचना 
द्वारा ब्रह्मविद्या के परमतत्व को प्राप्त कर लेते है। बृह॒दारण्यक में बचक्तु की 
पुत्रो याज्ञवल्क्य को, सृष्टि उत्पत्ति के सम्बन्ध मे, प्रश्नों की एक बौछाइ में इस प्रकार 
उलझा देती है कि वह खौल पइता है गार्गो, कही तेरा सिर तो नही फटने छूग 
गया ?--परब्रह्म' के सम्बन्ध से इस प्रकार सीमोल्लघन नहीं करना चाहिए । 
कुछ हद मे रहना ही अच्छा होता है ।' और एक ओर स्थर में उसी उपनिषपद्‌ में 
भरी सभा के सम्मुख गार्गी याज्ञवल्क्य का एकबार फिर सामना करती है और 
कहती है ' “में आज तेरे सामने उसी तरह खडी € जेसे वाराणसी या विदेह से कोई 
सूरमा अपने धनष और डोरी को ढीला करके आ जाए--किन्तु दूसरे हाथ मे 
उसके दो तेज़-तीर हो ! क्‍या तृम मेरे दो तेज़ सबालो का जवाब दे सकोगे *” 
एक और मौके (बहदार० ३ ६, ३ ८, २ ४, ४ ५) पर याज्ञवत्क्य से उसकी 
अपनी पत्नी मंत्रेयी ही जझ पड़ती है । 

इस बद्भा विद्या का कितना कम ज्ञान इन पुरोहितों को थ्रा-- रक्ब की कहानी ' 
से यह बिलकुल स्पष्ट होजाता है. रंकषब अपने बलों के साथ चुपचाप बलगाडी 
की छाया से बंठा हुआ है, वेसे तो उसके जिस्म पर गरमी के मारे कुछ खाज-सी 
हो रही है, परन्तु मत में उसके ब्रह्मतिद्या की उपलब्धि पर वही सन्तोष है जा 
राजाओ के मुख पर भी कम्त ही झलका करता हे। उसी वक्‍त परम दानी जन- 
श्रुति कही से उसके चरणों मे आ टपकता है। जन“नि ब्रह्म विद्या का कुछ प्रसाद 
चाहता है। रंक्व उसकी भेट को ठकरा कर बेतदाशा हस पड़ता है शंद्र कही का | 
बहू मानता ही नही, और अन्त में जब अपनी संग णोपेत कन्या को ( जनश्रुति) उसे 
विवाह में देन के छिए तयार हो जाता है, तब कही--रं क्व उसे कुछ सिखाने को 
तेयार होता है, उससे पहले वही !' निम्नकथा भी कितनी रोचक है और, साथ 
ही, कितनी शिक्षा-प्रद भी (-- 

“जबाला के पुत्र सत्यकास न मां के पास आकर कहा : मां! से 
ब्रह्म चारी होना खाहता हू, किसतु सभी जगह मेरे से लोग एक हो सचाल 
करते है : तेरा बंश क्या है ?  -..“लेरा खानदान कोन-सा हे ? 


परम बह्य-विद्‌ (अ-श्राह्मण) सत्यकाम- आत्मंविद्या के रक्षक' क्षत्रिय (राजा) थे १८५ 


और मां जवाब देतो हूं: 'मेरे बच्चे, यह तो मुझे भो नहीं मालूम । जब 
में जवान थो, घर पर महमानों का तांता रूगा रहता था; में नौकरानी 
थी, मुझे नही मालूम--मे कंसे गर्भिणी हुई और तेरी मा बन गई ! तेरा 
पिता कौन हूं ? में तो बस इतना हो जानती हूं कि सेरा नाम जबाला है, तेरा 
नास सत्यकास हें--त्‌ सत्यकास जाबाल हें ।' 


“बह गौतम हारिदृमत के आश्रम में हाजिर हुआ । हरिदुमत ने 
पूछा-- भाई ! तुम किस पिता के पुत्र हो ?-मुझ पहले यह तो बताओ ।' 
और उसने उत्तर दिया--मुझे कुछ नहीं मालम, महाराज ! मेने अपनी 
मां से भो पूछा था. और उसने सचमुच --मां का वहो उत्तर शब्दशः 
ब्राह्मण-शिरोमणि को कह सुनाया '--जिसे सुन कर आचार के मुख से 
आप से आप निकला : तुम सचमुच ब्राह्मण हो . सच कहने मे तुम्हें जरा भी 
भय नहीं हुआ | --तच्चे अर्थों में ब्राह्मण हो, एक तुम्हीं हो जो ब्रह्म विद्या के 
सच्छे अधिकारी हो ! 


मनुस्मति आदि धर्मग्रन्थो मे जहा गुर को वेद के अध्ययन का अधिकार है हो 
नही और केवल ब्राह्मण को ही वेद-विद्या के अध्यापन का अधिकार है, उपनिषदों 
के उस प्राचीत यग मे---प्रत्युत--ब्राह्मण के घर जन्म ले-लेना कुछ श्रद्धेय ( वस्तु) 
नहीं समझा जाता था। तब तो, हम स्थान-थान पर उल्लेख पाते है कि किस प्रकार 
ब्राह्मण ही क्षत्रियों से और राजाओ से ब्रह्मविद्या सीखने जाया करते थे 
खेतकेतु का पिता इसी ब्रह्मविद्या को अधिमन करन के लिए प्रबाहण राजा के 
पास पहुचा था। राजा ने कहा-प्रह तो ऊूठ जचता नहीं--उल्टे ब्रास बरेली 
को ! किन्तु यह कह कर विनम्रता के साथ उसने कहना शरू किया कि जों 
विद्या आज म नुम्ह देने चला £ वह आज तक कियी ब्राह्मण के पहले नहीं पडी । 
क्षत्रिय जाति ने हीं उस पर अब तक एकाधिक्रार किया हुआ था। और फिर 
पुनर्जन्म' (अपिवा आवागमन) के सिद्धान्त का निरूपण आरम्भ हाता है क्षत्रिय 
मर कर हो अमर हुआ करता हँ--आत्मा कभो मरता नहीं ' यही-कुछ तो 
ब्रद्मविद्या का. दो शब्दों मे, सार हे, ना ”? एक और प्रमग में स्प्टट अकित है कि 
उपनि/दो की सार विद्या--आत्मज्ञान--का अभ्यृदय और विकास ब्राह्मणों मे 
नही हुआ था। पाच परम ज्ञानी बाह्यण उद्दालक आरुणि के शिष्य बन कर आते 
है । आरणि घबरा जाता है कि इतने प्रसिद्ध विद्वन्‌ आज मरे पास आए है कोई 
ऐसा प्रश्न न पूछ बेंठे कि मुझसे उसका उत्तर न बन पाए क्यों न में इन्हें किसी 
और का दरवाज़ा दिखा दू ”' और उसने यही किया--उन ब्राह्मणों को केकय के 
राजा अध्यपति के यहा भंज दिया |: 


१८६ ब्रह्मदानो 'भिक्षु-परम्परा' का सूत्रपात-आश्रम-धर्म को प्रथम प्रेरणा 


इस प्रकार जहा ब्राह्मण यज्ञयाग आदि की नीरस प्रक्रिया से लिपटे हुए थे, 
अध्यात्म-विद्या के चरम प्रश्नो पर और-लोग स्वतन्त्र-चिन्तन कर रहे थे। 
इन्ही ब्राह्मणेतर मण्डलो से ऐसे वानप्रस्थो तथा रमते परिब्राजकों का सम्प्रदाय 
उठा--जिन्होने न केवल ससार और सासारिक सुख वेभव से अपितु यज्ञादि की 
नोौरसता से भी अपना सब नाता तोड लिया था! आगे चलकर बौद्ध, जेन आदि 
विभिक्ष ब्राह्मग-विरोधी मत-मत्तान्तरो का जन्म इन्ही स्वतन्त्र चिन्तको--तथा- 
कथित नास्तिकों--की बदौलत ही सम्भव हो सका . यह भी एक ए तिहासिक 
तथ्य है, प्राचीन यज्ञादि सिद्धान्तों के भस्मशेष से इन स्वतन्त्र विचारों की परम्परा 
बही--यह भी एक (और) ऐतिहासिक तथ्य है। न याज्ञिको मे 'जिद' कुछ घर 
कर आती, और न यह नयी दृष्टि कुछ सभव हो सकती । 


इस सब का यह सतलूब न समझा जाए कि ब्राह्मणों का उपनिषदो के दा तिक 
चिन्तन मे कोई भाग था ही नहीं, क्‍योंकि प्राचीन गरुकुलो मे एक ही आचार्य 
की छत्रछाया मे ब्राह्मण-पुत्रो, क्षत्रिय-पुत्रो की शिक्षा-दीक्षा का तब भ्रबन्ध था, और 
यह स्वाभाविक ही प्रतीत होता है कि विभिन्न समस्याओं पर समय-समय पर उन 
दिनो विचार-विनिमय भी बिना किसी भद-भाव के हुआ करते हो ।' इसके 
अतिरिक्त, हर-एक ब्राह्मण पौरीहित्य की कन्छ मे दी क्षित हो--यह जरूरी नही था। 
ब्राह्मण छोग भी, गरीब और अमीर दोनो, भिन्न-भिन्न धन्धो मे जटे होते * रोटी 
के लिए क्या कुछ नही करना पडता ? और इन (अपने हाथ से अपनी रोटी कमान 
वाले ) ब्राह्मणों मे भी आत्मा और पुनर्जन्म आदि सरीखे नवीन सिद्धान्तों के प्रति 
सहान्‌ भूति भी रहती ही होगी। और, अन्त मे, हम यह भी न भूल जाए कि ( भारत 
के इतिहास मे) ब्राह्मणों मे ही यह प्रतिमा पाई जाती है कि वे अपनी बिसी-पिटी 
उपेक्षित विद्या में भी नाए---विरोधी भी क्यो न हो--बविचारों की सगति बिठा 
सकते है ' आश्रम-व्यवस्था को, इसी विशिष्टता के साथ, चुपचाप उन्होंने अपन 
(ब्राह्मण) धर्म का अग बना लिया--वानप्रस्थ और सनन्‍्यासी लोग भी उन्ही की 
प्राचीन व्यवस्था मे समा गए ! आश्रम-व्यवस्था के अनुसार--शूद्र के अतिरिक्त 
तीनो वर्णोके लिए चारो आश्रमों मे से गुजरना आवश्यक होता है । जीवन के प्रथम 
सोपान में हर व्यक्ति को ब्रह्मचारी रह कर वेदाध्ययन करना होता है, और तब 
कही--वह गृहस्थ मे प्रविष्ट होने का अधिकारी बनता है। अन्य आश्रम निरग्नि 
हैं; यज्वहिन का अधिकार केवल गृहस्थ को ही दिया गया है : सो, ब्रह्मचारी या 
वानप्रस्थ या सन्‍्यासी--न देव-पूजा कर सकता है, और न उसके मरने पर उसे 
कोई मुखाग्नि ही अपित कर सकता है । गृहस्थ-नियम पालन करके जीवन के 
तृतीय सोपान मे ग्रविष्ट होना हर-एक के लिए अनिवार्य है--कि एकान्त मे आकर 


ब्राह्म णबाद से मुक्त “आरण्यक' जोवन को उदात्तता १८७ 


जीवन पर, यज्ञ-आदि की उदात्तता पर, सृष्टि के रहस्यो पर, कुछ आत्मचिन्तन 
करे; और एक अवस्था, अन्त मे, वह भी आ सकती है जब यह यज्ञ-भावना, यह 
यज्ञ-चिन्तन, यह छोक-कल्याण का मार्ग भी छोड़ देना होता है '--सच्चे अर्थों मे 
ससार और सांसारिकता का त्याग करके सर्वात्म मे, सृष्टि के अन्तर्यामी सूत्र मे, 
ब्रह्म मे. अपने बचे-खुजे आपे को,स्वार्थ को, विलीन कर दो यही कुछ तो ब्रह्मविद्या 
का उत्कष है! 

ब्राह्मण-प्रन्थो के अन्तिम भाग मे, प्राय परिशिष्ट रूप मे, आरण्यको का 
सकलन हुआ है जिनमें प्राय जो-कुछ-भी लौकिक जीवन में रहस्यात्मक होता है, 
प्रच्छन्न होता है--जो लोग विधिवत्‌ दीक्षित नहीं है उनसे दूर रखना ही जिसे 
श्रेयस्कर है---ग वई-गवारो के सम्मुख जिस पर भूल कर भी समझदार जबान न 
खोले एसा ही ज्ञान-विज्ञान (आरण्यको मे ) सुरक्षित समझा जाता है। इसमे असल 
बात फकत इतनी ही है कि आरण्यको मे, यज्ञ-कर्मकाण्ड आदि के ज्यर्थ के ऊहापोह 
मे न पड कर, मनष्य यदि दो-क्षण भी यज्ञिय जीवन की अन्‍्तर्भावना को, 
अन्तर्द ष्टि को, स्वगत कर लेता है, तो-एक एसा जीवन ही (एक सफल ) जीवन कहा 
जा सकता है। जब आश्रम-धर्मं को स्वय ब्राह्मणो व आदर्श जीवन! का एक 
अपरिहंय साधन मान लिया, तब वानप्रस्थो एव परिव्राजको का स्वभावत. यह 
कत्तेव्य ही बन गया कि वे इस आदर्श-जीवन के सम्बन्ध मे कुछ वेदिक विधि- 
विधान प्रस्तुत कर दे । बात यह है कि प्राचीन उपनिषदे, पूरी नही तो अशत', 
वस्‍्तुत इन आरण्यको का अग बन कर ही आई है--दोनो मे एक विभाजक रेखा 
खीच सकना कि कहा एक आरण्यक समाप्त होता है और कहा (उससे सलग्न) 
उपनिषद्‌ का आरम्भ होता है--असम्भव है। आरण्यक और उपनिषद्‌, मिला 
कर, इस प्रकार शब्द के प्राय सभी अर्था मे सचमुत्र-वेदा-उन्‍्त है। किन्तु इतना 
स्मरण रहे कि ये ग्रथ व॑ दिकयग के अन्त में आए और हम यह भी न भूल जाए कि तब 
ग्रु-शिष्य परम्पश लिखित पुस्तकों पर आश्रित नहीं हुआ करती थी। एक 
ब्राह्मण को हम पुस्तक या ग्रन्थ इसी दृष्टि से समझ सकते है कि उन दिनो ब्राह्मणों 
के विभिन्न सम्प्रदायों मे, कही, उसके अन्तर्गत विपयो के शिक्षण-अध्यापन का प्रबन्ध 
था। यह प्रशिक्षण-अध्यापन बिना किसी आचाय॑ की छत्रछाया में कुछ वर्ष 
शुश्रूषा में ग॒ुजारे सम्भव नहीं हो सकता था, और इस शिक्षा-प्रणाली का सबसे 
दुरूह भाग--दर्शन, रहस्य, न्‌तन परीक्षण आदि जो कुछ भी आरण्यको तथा 
उपनिषदों मे सगृहीत है--बविद्याथि-काल के प्रायः अन्तिम दिनो मे ही तब 
अध्ययन का विपय बना करता था। सो, ये 'ग्रन्धान्त --वेदारम्भ का एक प्रकार 
से परला सिरा [ग्रन्थि-अन्त ?) समझे जाते थे, और आज भी समझ जाते हैं । 
दार्शनिको की सूक्ष्मबुद्धि जब आगे चल कर जवाब देने लगी. तो उन्होने उपनिषदो 


१८८ वेदा-इन्‍्त (अर्थात्‌ आारब्यक-परिशिष्ट ) हूप में 'उपनिषद-वाऊमय 


में प्रतिपादित इन सिद्धान्तों को बंडिक अनु चिन्तन की परिसमाप्ति के रूप में नहीं 
पाया था (कि एक युग का अन्त हो चुका है), अपितु--इन्हें वेद का और भारतीय 
दर्शनशास्त्र का परम ध्येए समझते हुए--उत्होने स्व-तन्त्र (किसी भी प्रकार के 
नूतन) चिन्तन को ही उन्होने तिलाजलि दे दी ! 
वेदान्त-रूप में उपनिषदों का सम्बन्ध विभिन्न वेदिक सम्प्रदायों से किया जाता 
है। और, उसी रूप मे, वस्तुस्थिति यह है कि उन्हे वेदों का अस्तिम भाग न समझ 
कर ब्राह्मणों के परिजिप्ट रूप में ही माना जाना उचित है। इस प्रकार ' ऐतरेय 
उपनिषद्‌ जहा ऋग्वेद के ऐतरेय ब्राह्यग के अन्त में जुदे ऐनरैय आरण्यक का 
परिशिष्ट है, तो कौज्ञोतक्ी उपनिषद्‌ उसी प्रकार कोशीतर्कि-आ्राह्मण से सलूग्त 
कौशीतकि-आरण्यक का। कृष्ण यजवेंद का तेत्तिरोय आरण्यक वास्तत्र में तेत्तिरीय 
ब्राह्मण का ही विस्तार है जिसकी परिसमाप्ति दो उपनिन्ररो--तेकत्तिरीय तथा 
महानारायण---में होती है । शक्ल यज्वेंद्र से सम्बद्ध शतवथ ब्राह्मण की १४ वी 
कांशिका का प्रथमर-तिहाई यदि एक आरण्यक है तो गय्र दो-तिहाई स्वथ ब्रह्मोंय- 
शिरोमणि बृहदारण्यक उपनिपद्‌ है । छान्दोग्य उपनिवदू--जिसका प्रथम भाग 
वस्तुत एक आरण्यक है--शायर सामबेद के ताण्ड्य महाब्राह्मग का ही एक अश 
है । तथा-कथित जेमितीय उपतनिपद--त्राह्य ग (| )---सामवेद के जेमिनीय अथवा 
तलबकार सम्प्रदाय का एक आरण्यक हैं, जिसकी पूर्णाहुति केन (अर्थात्‌ तलवकार ) 
उपनियद में हुई है ! 
महानारायण उपचिय्‌ के अतिरिक्त, उक्त सभी उपनिमदे उपनिवर-युग 
की प्राचीनतम रचनाएं है। भाषा और शलो मे वे बह ग-प्रन्‍्थो क| ही अतुकरण 
करती है। छोट-छोट वाक्य, जो बहुत कम स्थलों पर अस्पष्ट है, कवित्वमथता के 
साथ प्रस्फुटित होते हे । कैनोपनिषद्‌ का आधा हिस्सा ही पद्चयमय हें और, सम्भवत . 
मुख्य उपनिषद्‌्-युग की यह अन्तिस कृति है । यद्यपि, जभा कि दाऊपन ने कहा है. 
“उपनिपदों में प्रावोत तथा अर्वाचीत भाग साथ-साथ हो सकलित होने से प्रत्यक 
उपनिषद्‌ का एक अपना युग ही निर्धारित होना चाहिए, भाषा की दृष्टि से (यदि 
और समर्थन हमे न भी मिल सके) उपनिषदों के ये अन्तिम भाग भी पर्याप्ल-प्राचीन 
ही ठहरेग, और बहदारण्यक तथा छान्‍्दोग्य जसी महोपनिषदों के सम्बन्ध में 
सम्भवत हमारा निश्चय यही सिद्ध हो कि अन के छोटो-छोटी उपनिषदो को मिलाकर 
इनका कलेवर समय-समय पर जढता रहा, इस स्थापना से यह भी स्पष्ट 
हा जाता है कि समय-समय पर कुछ अंश एक से अविक उपनिषदो मे, प्राय. एक हो 
हूप मे, सकलित हा गए | कुछ हो, इन बड़ी उपनिवषदों का मूल स्वरूप प्राय. उनसे 
सम्बद्ध ब्राह्मणो आर आरण्यको के यग मे निश्चित हो चुका था, और बह युग बुद्ध 


उपनिधरदों का, मूल बेबान्त का वह युग--गद्य-ओ र-प्ध को, कसौटो ? १८९ 


तथा पाणिनि के पव्चातू--भारत के इतिहास मे---असम्भव है। ऐतरेय, 
बृहरारण्पक, छान्‍्वोग्य, तेसिरीय, कौशीतकी और केन--हन छ उपनिषदों को 
हमने इसी युक्ति के आधार पर उर्पानिषद्‌-वाहुमय के विकास में प्रथम सोपान 
माना है कि इन्ही में वेदान्त का विशुद्ध मौलिक रूप सगृहीत है। 

कुछ उपनिषदे पूर्ण रूप मे, अथवा आशिक रूप मे, पद्मनदध मिलती है । इस 
दृष्टि से इनका काल, यद्यपि अपेक्षया कुछ पीछे आना चाहिए, फिर भी बुद्ध से पूर्व 
ही स्थिर होगा । इनका सम्बन्ध भी विभिन्न वंदिक शाखाओं के साथ किया जाता 
है, यद्यपि इनके तत्सम्बन्धी आरण्यक हमे आज नहीं मिलते । इस श्रेणी मे हम 
कृष्ण यजुर्वेद से सम्बद्ध कठोपनिषब्‌ को ले मकते है । तंत्तिरीय आरण्यक के 
अन्तिम भाग में समृहीत इ्वेताइबतर तथा महानारायण् क्रष्ण यजुर्वेद के 'विकाश' 
में ही गिनाई जाती है, और, उपनिषदों में सम्भक्ष सबसे छोटी 
उपनिपद्‌ , ईश स्वय वाजसन यिस हिता का अन्तिम अध्याय है। गद्य-पद्म मिश्रित 
मुण्डक तथा प्रदनोपनिषद अथव्ववेद की उपनिषदे है। उपनिषदों का मूल विषय 
यद्यपि वेदान्त ही होना चाहिए, वदानत सिद्धान्तों के प्रतिपादन के साथ-साथ, 
एकेश्वरवाद तथा सांख्य-योग का समन्वय भी इनके अनसन्धान से हमे प्राय 
समाविप्ट मिलता है। मूल उपनिषदों मे ये दार्भनिक विचार समय-समय पर 
कंसे, क्यों, और किस रूप में, समन्वित होते गए--इसकी खोज हमारे प्रस्तुत 
इतिहास का विषय नही है, हम तो बस इतना ही कह सकते है कि आनंवाली 
पीढियो ने इनके साथ छंडखानी की इसमे कोई सन्देह नहीं । एक महानारयण 
उपनिषद्‌ के ही कम-से-कम तीन पाठ-भद मिलते है जिससे उपनिषदों की 
प्रामाणिकता के सम्बन्ध में कुछ सन्देह अब रह ही नहीं जाता । क्रेष्ण यजूबेंद 
से सम्बद्ध सेत्रायणों उपनिषद्‌ को हम एक अर्वाचीन उपनिषद्‌ ही मान सकते है 
जो कभी बुद्धोत्तर-युग मे ही लिखी गई यद्यपि इसको भाषा गद्यमय है, परन्तु 
इस गद्यमयता मे वह प्राचीन वंदिक स्पर्ण नही , भाषा, शेली तथा विषय की दृष्टि 
से भी यह सस्क्ृत के 'लौकिक युग' की एक कृति प्रतीत होती है । इसी युग में 
अथवेवेदीय मसाण्ड्कय उपनिषद्‌ भी लिखी गई। ब्रह्मसूत्र की व्याख्या करते हुए 
झकर ने इन्ही बारह उपनिषदो को प्रामाणिक एवं मौलिक घोषित किया है 
(जिनमे मेत्रायणी तथा माण्ड्क्य का उल्लंख, अलबत्ता, नही मिलता )। 

यद्यपि ये दोनों उपनिषद किसी वेदोत्तर युग की (अर्वाचीन-तम) रचनाएं 
है, फिर भी उन्हे मूल बारह वंदिक उपनिषदेो के प्रसग मे गिनाने की प्रथा है । और 
सो, प्राचीन भारतीय दर्शन' के इतिहास में इन चौदह उपनिषदों का स्थान एक 
आधार शिल्ा वत्‌ ही है। शेप उपनिषदे (जो परम्परा ने हमे दी है, पृथक्‌- 
पुथक्‌, अथवा सग्रहो के रूप मे, दो सौ) उसी पुरानी प्रथा के अनुसार वेद-बाडय की 


१९० उत्तरयुगौत उपनिधदों का वर्गीकरण--“फिर बहा प्राचीन भावना 


किसी न किसी शाला से ही प्रसूत समझी जाती हैं, य्यपि वैदिक वाहुमय से 
उनका कोई वास्तविक सम्बन्ध कई बार नही होता । ये परतर उपनिषदें प्राय', 
दार्शनिक न होकर, धाभमिक अधिक है। किसी उत्तर-युग के धामिक एवं दाशनिक 
मत-मतान्तरो के विचारो का सं ग्रह इनमे कर दिया गया है, जो काल तथा विषय 
की दृष्टि से निकट पौराणिक अथवा तान्त्रिक ही ठहरता है। इस उत्तरयुगीन 
उपनिषद्-वाहइुमय को लक्ष्य तथा विषय की दृष्टि से इन छ: श्रेणियों भे विभकत 
किया जा सकता है - 
४१, वे उपनिषदे जिनका प्रतिपाद्य बंवान्त ही है, 
२. वे उपनिषदे जिनका प्रतिपाद्य योग है, 
३ वे उपनिषदे जिनमे संन्यास की महिमा गाई गई है * 
४ वे उपनिषदे जिनमे विष्णु का स्तवन हुआ है , 
५ वे उपनिषदे जिनमे शिवस्तोत्र सकलित है ; और--- 
६ शाक्‍तो तथा अन्य छोट-मोटे सम्प्रवायों को अपनी-अपनी उपनिषदे। 
इन उपनिषदों में गद्य के साथ-साथ महाभारत-रामायण की होली भे कुछ 
इलोक भी मिलते हैं--जिन्हे विकास की दृष्टि से पुराणो और तन्‍त्रो के युग से 
पूर्व नही माना जा सकता। किन्तु साथ ही--इनका कुछ-न-कुछ अश--बदिक 
परम्परा में अनुस्यृत है, इसमे कोई सन्देह नही, और सो--प्राचीन' भी है । 
अर्वाचीन उपनिषदों मे ऐसी कुछ 'प्राचीन' उपनिषदों के नाम ये है --जाबाल 
उपनिषव्‌ जिसे स्वयं शकर ने प्रामाणिक माना है और जिसमे एक 'परमहस'-नाम 
के (अज्ञात सन्‍्यासी ) का (कवित्वमयी भाषा मे ) जीवन अपित है परमहंस उपनिषरश्‌ 
जिसमे परमहंस पद के इच्छुक व्यक्तियों के लिए कल्याण का मार्ग सुझाया गया है; 
सुबाल उपनिषद्‌, जिसके विपुल कलेवर से रामानुज ने सृष्टि-विज्ञान, शरीर- 
विज्ञान, मनोविज्ञान तथा अध्यात्म-विज्ञान परक कितने ही उदारण लिए है; 
गर्भोपनिषद्‌ , जो गर्भशास्त्र-विषयक एक स्वतन्त्र कृति न हो कर वस्तुतः गर्म में 
स्थित अजात-शिज्यु की एक स्तुति है कि उसका पुनर्जन्म न होवे; अथबंशिरस्‌ 
झपनिवद्‌, जो शंव सम्प्रदाय मे प्रसिद्ध है और धर्मसूत्रों मे जिसका उल्लेख प्रायः 
पाप-विवेचन के प्रसग मे बडी श्रद्धा-भक्ति के साथ किया जाता है । वज्णसूचिका 
उपनिषद्‌--जिसका प्रतिपाद्य विषय एक 'स्वात्मनि अद्वत-सिद्धि प्राप्त कर चुके 
सन्त' की प्रशस्ति है “कि वही सच्चा ब्राह्मण है न-कि किसी ब्राह्मणी के पेट से जन्मा 
एक मास-पिण्ड"---त विषय की दृष्टि से, न भाषा की दृष्टि से, आधुनिक” मानी 
जा सकती है। इन उपनिषदों का काल-निर्णय करता इसलिए भी मुह्रिकल हो 
जाता है कि इनके पाठ-मेद जो हमे मिलते है, उनके कलेबरो मे परस्पर अन्तर-- 
"-चार पक्तियों का न होकर--पृष्ठो तक पहुच जाता है ' 


अवेदिक उपनिषदे और अथर्ववेद--मूल दाब्वार्थ - “रहस्यों को पिटारी' १९१ 


प्रायः ये अवदिक उपनिषदे सग्रह-रूप में ही हमे मिलती हैं, किन्तु ये संग्रह 
“कोई बहुत पुराने नहीं प्रतीत होते । यद्यपि शंकर ने नवी सदी मे भी इन्हे 
चेदिकवत्‌ माना है, और--बारहवीं सदी में रामानुज, इनसे उद्धरण पेश करता हुआ, 
छन्दोगो, वाजसन मियो, कौशीतकियों की चर्चा करता है, तथापि---एक सुबाल ही 
इन उपनिषदो मे ऐसी है जिसका रामानज ने नाम के साथ स्मरण किया है । 
मुक्तिकोपनिधद्‌ मे तो एक सौ आठ वेदिक उपनिषदो को नास से सचमुच गिना भी 
दिया गया है कि (इनके अध्ययन से मनुष्य मुक्सि पा सकता है; और इन १०८ 
उपनिषदो का सम्बन्ध भी चारो वेदो से इस प्रकार है ' १० ऋग्वेद की उपनिषदे, 
१९ शुबलू यजवेंद की, २२ कृष्ण की, १६ सामवेद कौ और ३१ अथधर्ववेद की। 
किन्तु इस विभाजन का आधार कोई प्राचीन परम्परा थी--यह कह सकना 
मुश्किल है, सामान्यत , सभी वैदिक उपनिषदो को अशवंवेद से सम्बद्ध कर देन की 
प्रथा है, क्योकि---स्वय अथवंवेद की महिमा वैदिक वॉडमय मे प्राय' सन्दिग्ध ही 
रही है, एसे सन्दिग्ध वाडःमय को अथर्व वेद के साथ सम्पृक्त करने 'मे कोई आपत्ति 
न उठ सकती थी। उपनिषद का शाब्दिक अर्थ भी तो आत्मा-सम्बंधी रहस्थ दाग 
उद्घाटन ही होता है, सो, जो-कुछ-भी दुनिया मे रहस्यमय समझा जा सकता हो 
उसका निवेश अथर्ववद (के रहस्यो से भरे थले ) मे बडी आसानी के साथ किया ही 
जासकता था | 
उपनिषद्‌ दब्द उप-नि-बद्‌ इन तीन अगो से मिलकर बनता है। सो, 
व्यूत्पत्ति से इसका अर्थ होता है--किसी के चरणों मे बेठना--और, शुरू-शुरू मे, 
यह रहस्योद्धाटन आचार का अन्तेवासी बने बिना किसी के लिए भी सम्भव 
नहीं हो सकता था । व्यक्तिगत सम्पर्क की अनिवार्यता ने उसी सर्वसाधारण 
अनुभव को भी रहस्यमय कर दिया ! स्वय उपनिषदों मे ही, उपनिषद्‌ का-- 
एक और पर्याय यह 'रहस्य' शब्द यत्र-तत्र आता है' इति रहस्यम्‌, इति 
उपनिषद्‌ । यही नहीं, रहस्य को अनधिकारी के हाथ कभी न देना चाहिए-- 
एसे सकेत भी उपनिषदों मे कम नही है। छान्‍्दोग्य ३ २ मे तो यहा तक लिखा 
है कि ब्रह्मविद्या पिता अपन पत्र को ही, और आचाय॑ अपने प्रिय शिष्य को ही, दे तो 
दे, अजनबी को भूल कर भी न दे, क्यो-न वह अजनबी पृथ्वी की सारी सम्पत्ति, 
भले ही, आचाय॑ के चरणो मे लाकर घर दे । कितने ही और स्थलों पर हम 
पढ़ते है कि शिष्य बतन की इच्छा से लोग आते है और मिन्नते करते है कि गृरुजी 
हम पर कृपा दुष्टि करे, लेकिन गुरू जी है कि बडी मुश्किल से ही टस-से-मस होते 
है---कुछ सिखाने को तंयार होते है ! शब्द की इस मूल दृष्टि से परीक्षा करे, तो 
उपनिषदो मे क्या-कुछ नही भर लिया गया ? [ -भानमती की इस पिटारी मे रहस्य 
ही रहस्य भरे होते, जिन्हें यत्न-पू्वंक साधारण लोगों की आंख से दूर रखा जाता | 


१९२ प्रकोर्ण 'वेदान्त-दर्शन' का प्रथम परिचय 


कुछ विश्वासपात्र जनो को ही इन रत्नो के दर्शन की अनुमति होती--क्यो-न वह 
'रत्त' कोई दार्शनिक सिद्धान्त हो अथवा एक निरर्थक संकेत या उपमा-मात्र, 
अथवा जादू की छड-सी कोई यज्ञगत प्रक्रिया ही हो (जिसे ब्राह्मण प्राय, और भी 
उलझा दिया करते थे) | प्राचीन उपनिषदों मे भी ऐसी उल्टी-सीधी चीजे मिलती 
है, यद्यपि उनका मुख्य स्थान अथवंबेदीय उपनिषदों मे ही कुछ-उपयुक्‍त था । 

इसका एक उदाहरण (कौजशीतकी उपनिषद्‌ से) ही पर्याप्त समझा जाना 
चाहिए--जहा मनोवेज्ञानिक, आध्यात्मिक तथा मृत्यु और परलोक विषयक 
स्पष्टीकरणो के अतिरिक्त यजञ-याग की विधि पर, पुण्याजन पर, गान्धर्व-तन्त्रो पर, 
मरे बच्चो को जिलाने के सम्बन्ध मे, या फिर शत्रुओं को तहस-नहस कर देने का 
सामर्थ्य रखने वाले जादू-मन्त्रों से--पृष्ठो पर पृष्ठ भरे पड़े है। इसी प्रकार 
सृष्टि, ब्रह्माण्ड तथा आत्मा परक चिन्तनों के बीच में प्रणव का अनुध्यान तथा 
विविध रोगो की अचक चिकित्मा आदि के सम्बन्ध में रहस्यमयी, तात्रिक 
प्रक्रिएए छन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ मे केसे आ गई यह भी एक समस्या है। अथर्ववेदीय 
उपनिषदों की स्थिति तो है ही सर्वंधा पृथक कि जहा एक सम्पूर्ण उपनिषद्‌-- 
गरुड---सापो को वश में करने के लिए एक अचूक नुस्खा है जिसे केवल सपेरे छोग 
ही समझ सकते है । 

औपनिषदिक दर्शन की चर्चा करते हुए इन सब बातो को हम भुला न दे, 
क्योकि उपनिषदो मे दार्शा निकों के गम्भीर अनुचिन्तन भी, ही' नहीं, यत्र-्तत्र 
प्रकीर्ण है। इस दृष्टि से हम शायद ही किसी उपनिषद्‌ को एक स्वतन्त्र दर्शन का 
नाम दे सके, क्योकि---किसी भी उपनिषद में न तो किसी प्रसिद्ध दार्शनिक के 
सिद्धान्तो का प्रतिपादन है, न किसी विशिष्ट दार्शनिक सम्प्रदाय का, किसी भी 
परम्परा का अविच्छिन्न रूप इनमे मिलता हो---यह भी नहीं कहा जा सकता, 
और न-ही इनमे कुछेक युगो को एकसूत्रित करन का प्रयत्न ही कही इनमें दृष्टि- 
गोचर होता है। 

अस्तु, हमारा विषय, यहा, अब उपनिषदो के उन मृल विचारो का परिचय 
देना होगा जो कि मूल वेदान्त के आधारभूत सिद्धान्तो के रूप मे प्राय सर्वसम्मत 
है । 

इन्ही सिद्धान्तों को हम, एक प्रकार से, उपनियदों का अपना दर्शन कह सकते है। 
ये पक्तिया हम इसलिए लिख रहे है कि कही विद्यार्थी उपनिपदों के प्रत्येक शब्द 
की, प्रत्येक अध्याय की, तुलना प्लेटो-सरीख मान्य दार्शनिकों के सवादों अथवा 
विवेचनों से न कर बंठे , यद्यपि--यह सच है कि ग्रीक सस्कृति के उस यूग से 
सदियों पूर्व भारत में वही उडान, वही कवित्वमयता, और वही ,सूक्ष्म-गम्भीर 
अन्तर्दृष्टि हमे यहा मिलती है, और यह भी सच है कि जिस प्रकार 'लेटो के सवादों 


बह भव्यता--किन्तु सरोवर में भी कमल हो कमर नहीं हुआ करते १९३ 


में प्राचीन यूनान का जीता-जागता चित्र सामने आ जाता है, उसी प्रकार याजशवल्क्य 
के विवादों में भी प्राचीन भारत की वे राजसभाएं, जगलो मे रमते-राम वे अभय 
तपोधन, वे अन्तविध विदुषिया, फिर से जाग उठती है--हमे अपने तीज्र प्रइनों 
से एकबार फिर हतप्रभ कर देती हैं, उन उपनिषदो मे सचमुच वह प्राचीन जीवन, 
वह उत्सुकता, वह अनासक्ति, वह नम्नता, वह अगेह वृत्ति---समुद्र मे एकीभूत 
होती हुई वे दिग्दिगन्त से आतो धाराए, सवत्सर की महानता मे अदृष्ट होती हुई 
वे ऋतुए और वे मास-परिक्रमाए आज भी अपनी सूल गतिकिधि मे, अपनी 
सजीवता मे, प्रत्यक्ष हो आती है। किन्तु, इनके साथ ही---अर्थात्‌ इस उदात्त 
और भव्य कल्पना-लोक मे--बहुत कुछ एसा भी है जिसे दार्शतिकता अपिवा 
साहित्य की दृष्टि से कुछ बहुत-ऊचा नहीं कहा जा सकता । 
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उपनिषदों का मूल प्रतिपाद्य 


जिस सिद्धान्त को उपनिषदों का मूल प्रतिपाद्य--अर्थात्‌ सभी उपनिषदों 
में प्राय एक ही रूप में प्रस्तुत महान्‌ आध्यात्मिक अनुभूति के रूप में--स्वीकार 
किया गया है, उसे एक वाक्य मे इस प्रकार सहृत किया जा सकता है - 

“यह विश्व ही ब्रह्म हे : 

और ब्रह्म ओर कुछ नहीं--हमारा अपना ही अन्तर-तम हे ।'' 
इसी का यदि पाइचात्य दर्शन की भाषा में उलथा करना हो तो हम कहेंगे कि 
“कुछ-है-जो (परमेश्वर) विश्व मे भी समाया हुआ है और अन्तरात्मा में भी ।' 

इस प्रकार उपनिषदो के मूलभूत सिद्धान्त तो है---ब्रह्म और आत्मा जिन पर 
कि उपनिषदों की फिलासफी का भव्य प्रासाद खडा है। पहला प्रश्न ब्रह्म की 
ब्यूत्पत्ति का है जिसे सेट पीटर्सबर्ग डिक्शनरी' से इस प्रकार समझाया गया है - 
बह्ाय भक्ति का वह स्वरूप है जिसे हम आत्मा की स्पन्दना, प्रवृत्ति एवं परिषूर्णता 
कह सकते है, और इस प्रवृत्ति का अर्थ होता है--मन्‌ प्य के अन्दर दंवी प्रवृत्ति का 
जागरण', जबकि दाऊसन' के शब्दों मे वही ब्रह्म मनृष्य की देवाभिमुखी अदम्य- 
आाकाक्षा' है । शब्द के य अर्थ प्राय यहदी (और ईसाई ) धर्म के परमेश्वर-सम्बन्धी 
विश्वासो से प्रसूत प्रतीत होते है, क्योकि--स हिताओं और ब्राह्मणों में देवों और 
मनुष्यो के बीच जो सम्बन्ध चित्रित हुआ है वह पाइचात्य दृष्टि से कतई मेल नहीं 
खाता, दोनों दुष्टिया परस्परविरोधी-सी जान पढ़ती हे । शब्द की व्युत्पत्ति 
यद्यपि सन्देहास्गद है, तथापि स्वय वेद मे कितनी बार स्तुति, मल्त्र, उपासना 
को ब्रह्म का पर्यायवाची-सा मान लिया गया है, भक्ति का तो--और खास कर 
भक्ति की मनुष्य को अपने-आप में न रखे-रखने की प्रवृत्ति! का--इन मन्त्र 
मे, अपिवा मन्‍्त्राज्ञों मे, कही भी कोई सकेत उपलब्ध नही होता। बेदिक मन्‍्त्रों और 

भन्‍्त्राशों मे शुरू मे ही कुछ अद्भुत शक्ति ( ब्रह्म में ) केन्द्रित है. ऐसा 

(वंदिक याज्ञिकों का) विश्वास चला आता है--यह शक्ति देवताओं तककों 
(पुजारी की स्वार्थं-पूति के लिए) मजबूर कर सकती है। पीछ चल कर जब इन 
मन्त्रो और मन्त्राशों को, एक तनन्‍्त्र” करके, सहिताओ मे सकलिए कर दिया गया, 
तब--इन्हे एक और नाम दे भी दिया गया--नत्रयी विद्या (अथवा ब्रह्म )। किन्तु-- 
क्योकि वेद अथवा ब्रह्म को वही भारतीय परम्परा सृष्टि के आदि से अपौरुषेय 
(अर्थात्‌ ईइवर-कृत ) मानती आई है, और क्योकि वही वेद( अपिवा ब्रह्म )शब्द पुन 
यश अथवा यज्ञ की अतिमानव शक्ति के लिए भी प्रयुक्त होता था--यह यज्ञ- 


'भक्ति' नहीं, झव्ति' नहीं--सर्व भूतास्तरात्मा कौ स्वानंभूति : 'अयमात्मा ब्रह्म १९५ 


प्रक्रिया भी तो मूलत. वेद-प्रसूत (अपिवा ब्रह्म-प्रसूत) थी ही---ब्रह्म को हो सृष्टि 
के विकास में प्रथम-ज मानते हुए उसे स्वयं-भू--अर्थात्‌ सृष्टि का कर्चा, धर्त्ता, 
संहर्ता--स्वभावत माना जाने छगा। इसी दृष्टि से, ब्रह्म एक देवी सिद्धान्त भो है, 
याज्िकों की तथाकथित दार्गनिकता का आश्रय भी है . क्योंकि--इसकी व्याख्या 
यज्ञ के पुराने रीतिरिवाजों के आधार पर एक तरह से की भी जा सकती है 

आत्मा' शब्द का इतिहास, अलबत्ता, इतना जटिल नहीं है यद्यपि व्युत्पत्ति 
इसकी भी शायद उतनी ही सन्देहपूर्ण है। प्राय इस शब्द का सम्बन्ध ९/अन्‌ धातु 
से किया जाता है ---अर्थात्‌ प्राण, उच्छवास । दाऊसन की प्रवृत्ति दो मूल शब्दों 
के मिश्रण से आ-त्मन्‌ शब्द को सिद्ध करने की प्रतीत होती है---अग अह । 
कुछ हो, प्रयोग की दृष्टि से आत्मा' जहा एक दाश निक परिभाषा है, वहा लौकिक 
संस्कृत में भी उसका अर्थ कुछ-न-कुछ स्पष्ट है ही । आत्मा” का अर्थ होता है 
अन्त करण---जों मृलठ में स्वंताम होता हुआ भी अन्त करण तथ बाह्य-करण, 
अगी तथा अगाग--के ( परस्पर-विरोधी किन्तु व्यवच्छकक )--अर्थों मे 
(लोकिक सस्कृत मे) सामान्यत प्रयुक्त हाता भी है। 

उपनिपदो मे ब्रह्म और आत्मा( को इन दो कल्पनाओ )का समन्वय कर दिरा 
गया है। शाण्डिल्य के प्रसिद्ध दर्शन का प्रतिपांदन इन शब्दी के साथ आरम्भ होता 
है. सचम्‌च यह सब ब्रह्म ही है', और, आत्मा का विवेचन करते हुए, उपसहार 
इन शब्दों में हाता है कि 'सच पूछो तो, ब्रह्म और आत्मा एक हो है' 

“यह आत्मा, जिसे से अपना आपा (स्व-रूप ) मानता हूं, वास्तव में मेरा 
अन्तःकरण हो हूँ जो चावल, जौ, सरसो, किसो भी चोज (के बोल) से छोटा 
है । किन्तु साथ हो मुझे अनुभव होता है कि यह मेरा अन्तबिन्दु इस 
पृथ्वी से भी बडा हँ आकाश से भी बडा हे, लोकलोकान्तर से भी, नक्षत्रादि 
से भो--कही--बड़ा है । वह मेरे सब क्रिया-कलापों का, सेरी इच्छाओं का, 
रस, गन्ध, स्पर्श आदि (सब ) एन्द्रिय प्रवुत्तियो का--ल्लोत हूं, आधार हूँ । 
सब-कुछ उसी में समाया हुआ हूँ । वह न बोलता है और न कोई चेष्टा 
करता है । यह आत्मा, जो मेरा अन्तःकरण हूं, ब्रह्म भी (वही) हैँ । मृत्यु 
को घड़ी में, अन्त में, सं अपनो रूघता से सुक्‍त हो कर उसी (को महिसा ) 
में विलीन हो जाऊंगा । यहो एक परम ज्ञान हे जो सब संश्ञयों को विच्छिन्न 
कर देता हे, सत्य को अमर कर देता है, कर सकता हूं ।” 
दाऊसन पुत्र. उपनिषदों के मुलत सिद्धान्त को अपन णब्दोंमे इस प्रकार 

और-मी सक्षिप्त कर देता है. अमूत॑ ब्रह्म का ही मूर्त स्वरूप यह चर-अचर 
विश्व है जो सम्पूर्ण सृष्टि मे हो रही जन्म, मरण तथा मृत्यु आदि परिवतंन- 
प्रक्रिओ का आधार है, खोत है। बाह्य आवरणो एवं सीमाओ से म॒क्‍त हो कर 
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हमारी रूघु-आत्मा भी अपन सच्चे स्वरूप को पहचान सकती है, वह भी अनन्त 
बन सकती है, ब्रह्ममय हो सकती है। स्वय उपनिषदो के शब्दों को ही उद्धृत 
करना हो वो तत्‌ त्वमसि की अनुभूति विश्व में तथा अन्तरात्मा मे एक निस्सीम 
एकात्मत्ता की स्वान॒भूति के अतिरिक्त और क्या है ? क्योकि---उतने ही विश्व 
को हम अपना', अपने तई, समझ सकते है जितने के साथ कि हमारा तादात्म्य 
सिद्ध हो चुका है। उपनिषदों की इसी कवित्व-सस्पृष्ट दार्शनिकता पर ही तो 
शोपनहा'र मुग्ध था ।” छान्दोग्य ६ १ का उपाख्यान यहा अप्रासगिक न होगा * 

“उहूालफ आरुणि का एक पुत्र था--इवेतकेतु । पिताने उससे कहा 
--दिखो, बटा ! किसो आचाय॑ के पास जा कर वेदों का अध्ययन शुरू कर 
वो, क्योंकि--हमारे घर निरे (जन्म) से ब्राह्मण होने पर गर्व करने की 
प्रथा नहों है ।' 

“उ्ेतकेतु उस समय बारह वर्ष का था। 

“बारह वर्ष विद्याध्ययन करके गये से फ्ला-न-समाता--वहू घर 
आया ! उसको यह अवस्था देख कर, पिता न उससे पूछा-- चेहरे से तुम्हारे 
अभिमान टपक रहा हूँ; पर, क्या तुम--अपने ब्रह्माज्षान के बल पर-- अनाहत' 
की ध्वनि को सुन सकते हो ?” इवेतकेतु चक्तित रह गया भरा ऐसी भी कोई 
विद्या हो सकती ह ?” पिता ने समझाना शुरू किया--'मिट॒टी (के एक 
ढेले) से कोई भी मिट्टी की चीज बना लो; आखिर रहेगी तो बह मिट्टी 
ही । मति' या 'घडा' नाम दे कर उसकी मूल प्रकृति को बदला नहों जा 
सकता । और जिस प्रकार--तांब, सोने, लोहे वगरह को भिन्न-भिन्न बस्तुए 
अनाकर भो सोने, तांब, लोहे की मूल प्रकृति को हम बदल नहों सकते-- 
नाम-भेद से वस्तु को प्रकृति से भेद नहीं आ जाता; यही अवस्था 
“अश्वुत से श्रुत' ध्वनि सस्बन्धिनो इस विद्या की हूं । लेकिन, पिता जी, 
इवेतफेतु न उत्तर से कहा . लगता एसा हूं जंसे मेरे ग्रुजनों को इस विद्या 
का ज्ञान नहीं या, अन्यथा, ये मुझ यह विद्या सिखा न देते ? ! 

“सो, पिता ने पुत्र के कहने पर उसे उपदेश देना शुरू किया-- 

“आरम्भ मे सब एक-रूप हो था और उस एक-हूप का नाम था--- 
सत्‌ । यद्यपि कुछ का कहना हे कि आरम्भ में असत्‌ ही असत था, किन्तु 
हम पूछते हे कि--उस अ-सत से सत्‌ को उत्पत्ति फिर किस प्रकार सम्भव थी ? 
अ-विद्यमान वस्तु से विद्यमरन वस्तु को सत्ता सिद्ध महीं हो सकती + इसके 
अनन्तर अरुणि ने समझाना शुरू किया कि किस प्रकार सत्‌ से तपस्‌, तपस्‌ 
से आपः, आप: से अन्त--की उत्पत्ति हुई। यह सत्‌ हो था जो अपनो 
तिगु णात्मकता द्वारा पाधिव विश्व में व्यापक होता गया । स्वप्न हो, भूख 
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हो, प्यास हो, कोई अवस्था हो--अ्रत्य क वस्तु को सत्ता , तपल, जल, अश्च-- 
इन तोन मूल तत्वों पर ही आश्वित हे, जबकि यह (अम्नादि की ) श्रग्ी स्वय 
सत्‌ पर निर्भर करती है । इस सल्‌ को आत्मा ही थो जो भूत-सात्र में समा गई 
--भनुष्यों में भी अन्तरात्मा बन कर सस्ता गई,; सत्य के समय यहो प्रक्रिया 
उलट जाती हूँ --प्रत्यक वस्तु उसो म्‌ल-तत्व सत्‌ में पुनः-बिल्‍्लीन हो जाती 
हैं / (इसके अनन्तर ,उद्दालक ने उपमाओं द्वारा यह प्रदर्शित किया कि 
किस प्रकार विज्व की विविधता से तथा सन्‌ष्य को अन्तरात्मा में एक-रूपता 
है, एक-सूत्रता हे । ) -. -. 

+भजिस प्रकार तरह-तरह के फूलो से रस लेकर मधु भविखयां शहद का 
निर्माण करतो हे, और सब रसो को एक-रस कर देती हें--उसी प्रकार, देहान्त 
के समय, उस आदि सत्‌ में विलूय के अनन्तर प्राणिऋषि सें वह दुष्ट परे 
विविधता फिर दिखाई नहों देती : उसी प्रकार--जसे कि शहद में विभिन्न 
फूलो को खुशब्‌ और मिठास को अलग कर सकना असम्भव होता हूँ । यहां 
रूप कुछ हो--श र, चोते, मे डिये, पक्षी, कोड़-मकौड़--मूल में (और अस्त 
में )--सब एक ही थे, एक ही हो जाएंगे ।' 

“और इस एकता का हो नाम दर्शनों में आत्मा है । 

“किन्तु स्वेतकेतु ने कहा--अभी मुझे कुछ ओर अधिक स्पष्ट 
कोजिय । तब पिता ने उसे सामन खड् अजीर का फल तोड़ लान को कहा ! 
इसे तोडो' । तोडन पर उसके बीज बिखर गए । पिता न कहा, इन बोजो 
को भो फोड़ दो ;' और जब बोज भो फूट चुके, तब--उसने पूछा : अब 
बताओ--क्या बचा ?' पुत्र ने कहा कुछ भो तो नहीं ! 

आरुणि ने शान्तिपूवंक कहा ुन्र, ये बीज हो तो सब कुछ थे, जिनका 
'पल्लवित' रूप--बह ब॒क्ष--अब भी हमारे सामने खड़ा हें । यही अवस्था 
हमारो आत्मा की हे। वह भो इसो प्रकार सूक्ष हू । उसी (एक-आत्सा) 
का एक रूप तू हे जो मेरे सम्मुख प्रत्यक्ष बठा है !' 

“किन्तु इवेतकेतु को अभी तक बात पुरी तरह स्पष्ट न हो पाई थो। 
पिता ने कहा--“जाओ, नमक की एक डली ले आओ ।” लो, इसे जरा पानी 
में डालो तो : और जब वह पानी में घुल गई, तो आरुणि ने पुत्र को उसे चखन 
को कहा। जिधर से भी उसन चखा, स्वाद उसका नमकीन ही था। जिस भो 
चीज को वह उसके साथ खाता, वह भो नमकीन हो जातो ! तब पिता ने 
अन्त से कहा, पुत्र यही अवस्था हमारे जीवन की हे । आत्मा के हम हत आंखों 
द्वारा दर्शन नहीं कर सकते, किन्तु (पानी में घुली नमक को डलो की तरह ) हूं 
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बह--सर्वाग्तर्थामी : सभी कहां, मुझ में ओर--तुस में भो, एक-रूप से 

अन्तर्व्याप्त है यह !” 

इन सवादो में सबसे आकर्षक बस्तु जो हमे आकृष्ट करती है, वह है, इतने 
गम्भीर, दाशनिक तथा आध्यात्मिक विषयों में उन प्राचीन भारतीयों की पर्युत्युक 
अन्यधण-व॒त्ति, जो सदा( वस्तु के) बहिरग तक सीमित न रह कर वस्तु के अन्तस्तत्व 
तक पहुंचने के लिए कुतृहऊुता से भरी होती थी । कौशीतकी' तथा बृहदारण्यक 
२.१में हम एक ही सवाद के दो रूप पाते है जहा एक अभिमानी ब्राह्मण गाग्येबालाकि 
वाराणसी के राजा अजातशत्र के पास पहुचता है और दावे के साथ कहता है 
कि 'में तुम्हे ब्रह्म का प्रत्यक्ष करा सकता ह '। एक के बाद एक-- (पुरुष के) शरीर 
में, सूर्य मे,चन्द्रमा मे, विद्युत में, आकाश में, वायुमण्डल मे, अग्नि मे, जल में, और 
जल मे पडले प्रतिबिम्ब मे, धूप में और छाह में, ध्वति भे--प्रतिध्वनि मे, स्वप्न 
मे---जागरण मे और जागने वाले की आख मे--अस्तव्योप्ल पुरुष तत्व को ही 
बह ब्रह्म नाम देता है। किन्तु इस सबसे अजातशत्रु को सन्‍्तोष नहीं होता। 
ब्राह्मण का अभिमात चूर हं। जाता है और अन्त मे, राजा की शिप्यता स्वीकार करके 
ही वह जान पाता है, उसे सचम्‌च अनभव होता है, कि -“बहा सचमुच आत्मानभव 
के निरन्तर विकास के अतिरिवत, आत्मबोध के अतिरिक्त, और कुछ नही ।” 
यह सृष्टि की विविधता, यह अनकता, तो सचमुच ऐसे ही है जेसे कही जलती-आग 
से फूटती चिगारिया दिलज्ञा-दिश्ा मे फेल जाए, कोई मकडी अपने गिद अपनी 
उगली-थूक से एक जाली-मी बन दे । आत्म-बोध की परिसमाप्ति भी एक उसी 
अनुभव में जाकर हो जाती है कि-- यह सब चराचर जगत्‌, ये सारे लोक-लोकान्तर 
--मानव, दानत--किसी एक तत्व की ही बाह्य-लीलछा है---एक ही आत्मा के 
बोध-विस्तार है. । 

छान्दोग्य ८-७-१२ में इसी विषय को लेकर आत्सा के झूठे और सच्चे, दोनो, 

रूपों मे मौलिक भद को स्पष्ट करने का प्रयत्न किया गया है -- 

“जीवन में यदि सचम॒च कुछ शातव्य हूं, फुछ अनुसन्धेय हैं, तो वह 
हँ--आत्मा : आत्मा--जो पाप से मुक्त हो चुकी हे, जो बुढापे से, मौत, फिक्र, 
भूख-प्यास से मुक्त हो कर अपनी इच्छा-शक्ति को झोधित कर चुकी हूं, 
जिससे इच्छा करते ही इच्छापूर्ति तत्क्षण सम्भव हो जाती हे . . .।' 

“मूल समस्या के रूप का यह विवेचन प्रजापति के मुख से वेबताओं ने 
भी सुना, असुरो ने भी, क्योंकि दोनो को ही इस ( आत्मबोध ) मे लोकलोकान्तर 
पर विजयी होने का मूल-सनन्‍्त्र जो नजर आ गया था ! 

“बर्षो--देवताओ में इन्द्र, और असुरो म॑ बिरोचन--प्रजापति के 
चरणों में विधिवत्‌ (समिधादान-विधि पूवंक) शिष्यवत्‌ बेठ । पूछे जाने पर 
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(प्रजापति से उन्होंने अपनी इच्छा प्रकट को ) उन्होंने कहा कि हमारा ध्येय 
इन २२ वर्षो यहां ब्रह्मचयं पूर्वक रहने का यह था कि इस प्रकार ज्ञायद हम 
उस आत्मतत्व के सम्बन्ध में कुछ ज्ञान प्राप्त कर सकेंगे जो स्वयं आपके 
कथनानुसार हमारे सभी सनोरथो की चरमपूरति 'होता' हूँ ।' प्रजापति मे दोनों 
को परीक्षा लेने के लिए कहा कि “जब दो व्यक्ति परस्परापेक्षो डोते हूँ तो 
उनको आंखों से पड़ रही प्रतिष्छाया हो क्‍या वह आत्मा' नहीं होती ?' 
विरोचन को जं॑ से आत्म-लाभ हो गया | --आत्म-विभोर वह हंसता-कदता 
अपने भाइयों में आ सिछा और उनको ससझान लगा कि इस शरोर की देख- 
भाल ही सब-कुछ हैं: यही-एक आत्मविद्या का अथ हु ओर दत्ति हें ।” 

“किन्तु इतर जानता था कि प्रजापति मजाक कर रहे हे; उसने कुछ 
चिन्तन किया---३२ वर्ष ओर ध्यान में बिता दिए, और फिर आजा के 
सम्मुख आ कर अपन सन्‍देह प्रकट किय । प्रजापति ने इस बार कहा-- 
आत्मा--शरीर से नहीं, आंख से पड़ती छाया से नही--स्वप्न मे प्रत्यक्षवत्‌- 
दुष्ट कोई अभय-अमर तत्त्व हे जिसे कुछ लोग 'ब्रह्म' भी कह लेते हें ।' इससे 
कुछ सनन्‍्तोष हुआ किन्तु, अभी वह वेवताओं के ख मे तक पहुंचा भी न था कि, 
उसे सशय ने रोक दिया : आत्मा स्वप्न की तरह कोई अनित्य वस्तु नहां हो 
सकती ।' वह लौट आया, और ३२ वर्ष और बिता कर प्रजापति के मुख से 
उसन इतना सुना कि आत्मा के दर्शन मनुष्य (गहरी) नींद मे हो कर सकता 
हुँ--उस नींद में जिस में कि स्वप्नो का कोई नामोनिशान न रह गया हो ।' 

“किन्तु--इस शून्यता से भी इन्द्र को सन्‍तोष न हुआ । 

“पांच बर्द और ब्रह्मचयं में बीत गए । 

“प्रजापति का इस बार दीक्षान्त' था : यह शरोर सचम्‌ च सर्त्य हूं-- 
मृत्यु का निधान हू; किन्तु साथ--- ही अ-सर, और अ-शरीर आत्मा का निवास 
स्थान भी हूं !” 'जब तक आत्मा इस दारीर में लिप्त रहतो है वह आजोवन 
सुख और दुख का अनुभव करती-रहती हैँ, सुख-दुख से उसे मुक्ति (कदापि) 
नहीं सिलू सकती । किन्तु जब उसे परिज्ञान ही जाता हैँ कि सेरा स्व-धर्म 
यह शरीर नहीं, तो-सुख और दुख से वह जंसे एक ही क्षण में ऊपर उठ 
जातो हूँ !.... यह आंख उसी पुरुष तत्त्व के हाथ में (आत्मा के हाथ में) 
एक साधन हूं जिसके द्वारा सम्पूर्ण विश्व को वह स्व-गत कर सकता हूं । 
यही अवस्था सभी इन्द्रियों की हे | इन्द्रियां साधन हे किन्तु सच्चा श्रोता, 
सच्चा प्राता, सच्चा ब्रद्टा हन हन्द्रियों के झोन आवरण में चुपचाप नि-गढ़ 
(आत्मा ) है ! चक्षुआदि इन्द्रियों को बाह्य शक्ति का मूल-ल्रोत सूक्ष्म 
शरोर में विद्यमान कुछ और विव्य शक्ति होती हे जिसके बिना ये इच््रियां 


२०० पाशवल्क्य (और संत्रधो) का 'स्वार्थ-चिस्लेषण' 


बिल्कुल निकम्मी होतो हे । यह अन्सः:शक्ति--यहो अन्तरात्मा हूं जिसको 

कि देवता भो पूजा करते हूं ; इसको अदस्य इच्छा हो सभो सजोरणों को चरम 

पूल हे; आत्मा का अन्तर्यंछ (ही )छोक-लोकान्तर को धंशवद कर सकता हे ।” 

आत्मबोध को इस इतिकतंव्यता को, (अन्त शक्ति को) ही उपनिषदो मे 
प्रजाषति-बिद्या के नाम से अंकित किया गया है जिसका एक और रूपान्तर हम यज्ञ- 
पाशवल्तध-संत्रेधी के सुन्दर संवाद मे, ब॒हदारण्यक २.४ में, संग्रथित पाते है । 
याशघस्वथ ग हस्थाश्रम समाप्त करके वानप्रस्थ के लिए उत्सुक है, और वह अपनी 
यह उत्युकता अपनी दोनो पत्नियों के सम्मुख प्रकट कर देता है-- 

“किन्तु--संत्रेयो खोक उठती हे : स्वासो, क्‍या सम्पलि के इस 
बटबारे में यदि आप धन-धान्‍्य, रत्न-आदि से परिपूर्ण धरती ही म्‌झे दे दें, 
तो क्‍्या--से उससे अ-मृत हो जाऊंगी? उससे अ-जर, अ-मर हो जाऊंगी ? 

“नहीं तो : घनधान्य और सम्पत्ति से तो मनुष्य अमीर हो अन सकता 
हैं; अमृत का उससे क्‍या सम्बन्ध ? 

“तो-- में यह सब लेकर फिर क्‍या करूंगी? इतने दिन अमृत की 
खोज करके यदि आपने कुछ पाया हो तो मुझे तो, बस, उसी की दो-बूंदे 
जाहिएं; में और कुछ नहीं मांगतो ।” 

“वाशवल्क्य न स्वोकार किया कि दुनिया में यह--'पति-पत्नो को एक 
कर देने बाला 'प्रेम, यह बाप-बट का भ्रम, भक्त-भगबान्‌ का प्रेस, प्राणिसात्न 
में परस्पर प्रसू--सब झठ हे, ढकोसला हूँ, स्वार्य हें; और सजा यह हे---कि 
इस स्वार्थ को भो, इस छोटो-सो चोज को भो 'बिल-म्‌ृकाबिल' देखने का 
हममे साहस नहों होता ! हम अपन हो घृणित स्वार्थ का यवि कुछ मनोयोग 
के साथ विध्लेषण कर सके, खुद को अपनी नग्नता में एक बार देख ले : जीवन 
के लिए इतना हो पर्याप्त होता हें, क्योंकि--यह अन्तंदृष्टि स्वार्थ को स्वार्थ 
नहों रहने देती--हमे अपनी सोमाओं में, हमारी पुरानी संकुचितता में, नही 
रहने देगी । स्वार्थ ही, 'नि:-स्वार्थ' होता-होता, हमारी कायाकल्प कर सकता 
है । स्वार्थ-बिश्लेषण के रूप मे यह आत्म-बोध हो हे जो इन्सान के लिए 
सब था सम्भव हैं: सभव और वांछनीय । आत्मबोध--अथवा बअह्य-कान-- 
इसो स्वार्थ-विदलेषण की परिसमाष्ति के अतिरिक्त, अन्त दुष्टिट के अतिरिक्त, 
कुछ नहीं हे ।'' 
कही-कही उपनिषदो में इसी आत्मा का प्राण(अर्थात्‌ जोब न-तत्व) ताम भी 

दिया गया है। किन्तु एसे स्थलों पर उस प्राण को ऋतन्य के साथ एकात्म कर 
दिया गया है। प्राण शब्द--एक वचन भी है बहुबचन भी । एक वचन जआात्मा' 


प्राण ओर इन्द्रियों' का उपाख्यान २०१ 


के अर्थ मे प्रथुक्त होता है, तो बहुवचन इच्द्रियों के (तथा शरीर के अग-म्रत्यग के ) 
प्रभग मे । यही नहीं; वाणी, श्वास, दृष्टि, श्रुति और बिन्तन--का सम्बन्ध 
बाह्म प्रकृति मे अग्नि,बायु, सूर्य, दिशाओ तथा चन्द्रमा मे प्रतिमूर्त पाच महाशक्तियों 
के साथ भी स्थापित किया जाता है। व्यक्तिगत तथा लोकमत--ये पाच शक्तियां 
परस्पर प्रभाव डालती है ऐसा भी अनतुभव-सिद्ध' कहा गया है । इस दृष्टि मे, 
विशुद्ध आध्यात्मिकता के अतिरिक्त, कुछ हद तक मनोवेजञानिक अनुभूति भी 
इष्ट प्रतीत होती है । एक स्थल पर तो सचम॒त्र इन प्राण-शक्तियों में एक सम्राम 
ही उठ खडा हुआ है और वहा हर इन्द्रिय का दावा है कि 'म ही सबसे महान हे 
--जिसके निर्णय के लिए प्रजापति को एक मति से मध्यस्थ नियुक्त किया जाता 
है। (छान्दोग्य ५ १, बुहदारण्यक ६ १ ७-१४) -- 

“प्रजापति ने कहा--मुझे क्यों व्यर्थ में हो बीच में लाते हो ?-- 
आपस में ही फंसला क्‍यों नहीं कर लेते ?” 'महान्‌ वह हे जिसकी आवश्यकता, 
घर छोड़ बाहुर निकल जाने पर, घर वालों के लिए और भी बढ़ जातो हूँ।” 

“सबसे पहले--बाणो विदा हुई । एक वर्ष तक रूठी रही। किन्तु 
शरीर का काम बेसे ही, यथापुर्व, चलता रहा ! जैसे कि पहले चलता आया 
था, चलता रहा। आहिर, गूगे भी तो जी ही लेते हे ! 

“आस गई; फिर कान चला गया, यहां तक कि--मनोसय भो विदा 
हो गया ! किन्तु--जोवन में इससे बाधाएं आईं, मृत्यु नहों। क्योकि-- 
अन्ध-बहरे भी तो जो हो लेते हे। और तो और--विचार-शक्ति नष्ट हो 
जाने पर भी मनुष्य आत्म-ह॒त्या नहीं कर लिया करते ! 

“सभी इन्द्रियां लोट आई, ओर--जीवन से इस परोक्षण से कुछ नम्रता, 
परिणासमतः, आ गई । 

“अब प्राण की बारी थी । उसने भो जान को तेयारो को, पर--जसे 
कोई घोड़ा बलपूर्वक रस्सो को खोच कर भागने को करें और जमीन सें गड़ा 
किल्ला उधर-से उखड़न रूग : वही अवस्था उससे बाकी इन्द्रियों को हो गई । 

“और यही बात हू कि शंष इन्द्रियो को (बहुबचन में सामान्य ) प्राण 
नाम तो दिया जाता हूँ, लेकिन (इसके विपरीत )-- गिराएं, आखें, श्रवासि, 
मनांसि, उन्हें कोई नही कहता ।”' 
इन्द्रियों को इस मनोवज्ञानिक गाथा के अतिरिक्त, आत्मा की मूल अन्त दृष्टि 

को स्व-सुलभ करन के लिए उयनियद्रों के रचथिता अयनी दार्शनिकता मे कबित्व 
का योग भी समय-समय पर कर देते है। एसे स्थलो में प्राय जागरित, स्वप्नमय, 
सुधप्तिसय अवस्थाओं से से आत्मा की गति-अगति-प्रत्यावृत्ति के प्रत्यक्ष उदाहरणो 
द्वारा सत्य एवं परलोक मुक्ति और सक्ति से पुनरावुत्ति--के स्वानूभव को 


२०२ जागरित, स्वप्नमय, सुषुप्ति-निलोन पुरुष का 'भस्म-शष' . अपनों कसाई' 


उपनिषदों के कवि---उपवेज्षो-युक्तियों द्वारा सिद्ध तहों करने लगते--उसे बेयक्तिक 
अनूभव-परोक्षण पर ही छोड़ देते हे । बृहदारण्यक ४ ३-४ की इस परीक्षणात्मकता 
पर दाऊसन' कितना मु॒ख्ध है “यह परिच्छेद भारतीय साहित्य मे तो अन्यत्र सिलता 
ही नही, स्वानुभव की वही भव्यता, वही सहृदयता, संवेदना की वही सक्रमणी- 
शक्ति क्‍या विश्व-साहित्य मे भी कही और मिल सकती हूं ?” इसी प्रसग में 
पहली बार (बृहदारण्यक ३ २ १३-) प्रुनर्जन्म तथा कर्म की विवेचना हम 
पाते है कि किस प्रकार सनृष्य भी सृष्टि के प्राकृत नियमों से स्वतन्त्र नहीं हैं। इसी 
सिद्धान्त का बौद्धों ने गली-यछी जा कर प्रचार किया, किन्तु उपनिषदों के 
युग में उसके रहस्य को सब के सम्मुख उद्घोषित करने की आवश्यकता अभी 
अनूभव हुई प्रतीत नहीं होती -- 

'आतंभाग ने याज्षवत्क्य से पूछा मुझे यह बताओ कि जब मनृष्य को 
मृत्यु हो जाती है तो लोग उसे चिता पर रख कर मुखागिनि दे देते हें; उसको 
बाणी ज्वालासय हो उठतो हे ,---उसको प्राण-शक्ति इस विस्तृत बायुमण्डल 
में बिलोन हो जातो हे, उसकी दृष्टि सूर्य मे जाकर कहो छप जातो हूं; 
उसका सन (कहते हे ) चन्द्रमा में एकीभत हो जाता हैँ, श्रवण-शक्त्ति यहीं-कही 
दिज्ञाओ में भटक जाती हूँ, और यह मिट्टी का पुत्तछा भस्म के एक ढेरी के 
सिदा कुछ नहीं रह जाता; सुनते हे --इसके बाद--उसकोी आत्मा तो 
आकाश मे यहीं-कहीं मडराती रहती हु. जबकि उसके केश-आदि वनस्पति 
के रूप में उसी राख से फिर फूट निकलते हे; उसको जोबित रखने वाला 
उसका वह रक्त और वोयं इन बहती घाराओ में अपना वह स्व-रूप खो देता 
है; तब--में पूछता हूं क्या यही मानव-जीवन का अन्त है. ? या--इस 
विशरण के बाद भी, मनुष्य नष्ट नहों होता ?* 

“याज्वल्क्य ने प्रेमपुर्व क आतं भाग का हाथ अपने हाथ में दबा लिया, और 
कहा--- देखो, ए से प्रइझमो को भरी-सभा से पुछते से तुम्हारा समाधान नहीं 
हो जाएगा । और, उसे एक ओर ले जाकर, याज्ञवल्क्य ने सारे प्रश्न को 
एक शब्द में पुनरक्त कर ही एक-तरफ कर दिया : 'समस्या न मृत्यु पर आकर 
समाप्त हो जातो हूँ न कोई नई समस्या सत्यू से उठनो चाहिए। हमारे लिए 
यहां (इस-जीवन में ) यदि कुछ महत्त्वपूर्ण हे, तो बह--ऐसी समस्याओं का 
समाधान कदापि नहीं ( हो सकता ) | हम तो बस अच्छे और बरे कर्मों में कुछ 
भेद-भर कर सकते हूँ --कुछ अच्छे कम हो अपने पीछे छोड सकते हूं ।” 
बृहदारण्यक ४ ४ २-५ में कर्म के इस सिद्धान्त को कुछ विस्तृत विवेचना, 

मृत्यु के चरम अनुभव को क्रम प्रस्तुत करते हुए. इस प्रकार की गई है ,-- 


सुत्यु का स्वानुभव-- अगले सफ़र' का पाथेय : (फिर वही) 'कभं' पाप-पुष्य २०३ 


“ओर अन्त म॑ सारो ज्योति जीवन को हृदय में आकर केन्द्रित हो जाती 
हे---जिसको सहायता से आत्सा आंखों के रास्ते, सिर फाड़ कर या किसो 
ओर मार्ग से, इस शरोर के बाहर निकल आती हू। प्राण-शक्ति उसके पीछे- 
पोछ हो लेतो हूं और, प्राणशक्ति के साथ हो, अन्य इन्द्रियां (और चेतना ) 
भो शरोर को छोड़ देती हे । किन्तु--आत्मा स्वयं चंतन्य हूं, चित्‌-स्वरुप हूँ: 
जो-कुछ उसने इस जीवन में किया था वह सब एक अनइवर अन्‌ श्रूति बस कर 
सदा उसो का यात्रा-संगी रहेगा । 


“घास पर चलने वाला जेसे कोई कोड़ा एक पत्तों से दूसरों पत्तों 
तक पहुंचता-पहुंचता आग, और, और-आगे, निरन्तर बढता चलता हूँ, उसो 
प्रकार---आत्मा एक जड़ शरीर से मुक्त हो कर दूसरे जड़ शरोर को 
प्रत्युज्जोवित करता हुआ निरन्तर बढता-हों चलछा हूं । या फिंर-- 
कशीदाकारी म॑ जिस तरह स्त्रियां कला के एक रूप पूर्ण करके बूसरा 
(और) सुन्दर-तर रूप बनातों चलती हूं, उसो प्रकार आत्मा ( शरीर-गत ) 
अज्ञान से विम्क्त हो कर नया शरोर, नए अनुभव, प्राप्त करता चलता हूँ: 
पित-लोक, गन्ध-लोक, ब्रह्म-लोक, प्रजापति-कोक, या किसो अन्य लोक के 
-+अनुभव को स्व-गत करता चलता हे । 

“किन्तु इस यात्रा में उसका पाथ य, उसका सूल-धन, पिछले जोबन भ 
किए -गए उसके अच्छ-बरे कर्म ही होते हे : जसो करनी, बेंसी भरनों ॥' 
सब कर्मों के मूल में सदा सनष्य को अपनो ही इच्छा सक्रिय हुआ करतो हे । 
इच्छा के अनुसार प्राणी कर्म करता हे और, पूर्वकृत कर्मो के अनुसार हो, 
फल भो पाता हे--नवजोवन' पाता हूं ।” 


कर्म के इस सिद्धान्त पर ही ब्राह्मणों तथा उपनिषदों का पराप-पुण्य भावना 
आधारित है, किन्तु--इस मनोवजानिक द॒प्टि को हमे वदिक अध्यात्म दृष्टि की 
सगति में ही समझन का प्रयत्न करना चाहिए वयोकि सच यह है कि जीवन में हम 
प्राणियों मे परस्पर-व्यवहार एक ही बात से प्रेरित हुआ करता है कि हममे 
सर्वात्मान भति कितनी है--प्रेम का वह हमारे अन्दर उमडइता ख्रोत हमे किस हद 
तक नि -सोम कर सका है। और सच तो यह है कि. इस सर्ब्रत्मिभाव के अतिरिक्त 
इन वानप्रस्थ जोगियो के पास--हमे क्या करना चाहिए और क्या नही, इस प्रश्न 
पर विश्लेषण अथवा दिशा-निर्देश के लिए--प्रसाद-रूप मे देन को और कुछ-भी-तो 
नही ! तंत्तिरोयथ १ ११ मे दीक्षान्त-समारोह पर पढ़ा जान वाला यह मूल प्रवचन 
शायद उपनिषद्‌-वाझुमय में एक अववाद ही हें जो वस्तुत गृहस्थाश्रम मे प्रवश 
हो रहें जीवन-यात्री के लिए एक आदर्श स्थापित कर सकता हैं -+- 


२०४ सर्वात्मानुभूति : तोन ऋण' ओर दमन, दान, दया * अर्थात्‌ सहुदवता 


“अब तुम संसार में प्रविष्ट होने चले हो; किन्तु, खूब समझ लो-- 
लोक-व्यवहार में भी सचाई से मुल्ल मोडता आवद्यक नहों, करंव्य-विमुल 
होना आवद्यक नहीं, स्वाध्याय-विमुख होना आवश्यक नहीं; और--ना- 
हो इतनी आसक्तित गरुकुल से बनाए रखना कि जो धन कसाओ, घर बालों 
को परवा ते करके, लाकर सारा आचक्षायं के चरणों में अपित' कर दो ! पितृ- 
पूजा, वेव-पुजा--तुम्हें सचमुच करनी ही चाहिए--यह तुम्हारा कसंब्य हूं, 
परन्तु--देवता और पितर कहाँ दूसरे लोको में नहीं रहते ; तुम्हारी आंखें 
है तो माता-पिता में ही, गरु-जनों में ही, अतिथि-जनो में हो---तुम देवताओं 
के दर्शन कर सकते हो !” 


हमे क्या करना चाहिए क्या नहीं--कत्तंव्याकत्तंव्य के सम्बन्ध मे एक और 


छोटा-सा कथानक बुहदारण्यक ५ २ में इन थोड-से शब्दों मे इस प्रकार सकलित 


है; [5 


“प्रजापति के तीन सन्‍्तान थी--देव, मनुष्य और असुर | प्रजापति 
ही ठोनों के जन्म और दीक्षा के गुरु थे । दीक्षान्त के समय तीनो में आजार्य 
से अन्तिम उपदेश सुनना चाहा; और तीनों को ही प्रजापति न वही एकाक्षर 
उपदेश दिया--दि' । किन्तु प्रजापति ने जानना चाहा कि तोनो ने इस (मेरे 
एक-अक्षर ) से क्‍्या-कुछ समझा हूँ । देवताओं ने उत्तर दिया, “आपने हमें 
दमन की दीक्षा दी हूं ' इसी प्रकार--मनुध्यो ने उसी एकाक्षर से वान को वीक्षा 


ली और असुरो ने दया को । 


“_-यह प्रजापति और कोई नहीं, बादलो में कड़कती बिजलो हूं 
जिसकी चमक कभी-कभी हमारे पाप को इस तरह नगा कर के रख देली हं-- 
हमे आत्म- बोध देती हुई-सो, हमारी कसजोरियो को दिखलातो हुई-सो 
हमारे लिए दसन, दान और दया का जैसे दिज्ञा-सं केत-सा कर रही हो ! 


उपनिषदों मे, सचमच, कत्तंव्याकत्तंव्य के प्रश्न पर विवेचन बहुत कम हुआ 
है। इसका कारण स्पष्ट है क्योंकि, उपनिषदों के अनुसार, जीवन का परम ध्यय 


ज्ञान द्वारा अज्ञान का नाज करके 'ब्रह्म-भूय' सिद्धि को प्राप्त करना है--बस । 
और म्‌क्ति भी सचम्‌च उसी को मिल सकती है जा यह एकात्मता प्राणिमातन्र के 
साथ , इसी जीवन में, अपने-तई स्वगत कर चुका है । और इस एकात्मता मे 
पूर्णता भी तो तभी आ सकती है जब हम, कत्तंव्याकत्तंव्य के विकार को सर्वथा 
भुला कर, अपने हृदय का प्रेम से उद्‌गूर्ण कर ू। यज्ञकाण्ड अपिवा पृष्याजन का 
फल सीमित हुआ करता है और, कर्म-फल क्षीण होने पर, जन्म॑-जन्मान्तर का वही 
पुराना सिलसिला अवश्यम्भावी होता है, अपरिहेय होता है। ज्ञान द्वारा स्वानु माव 


जोवन्मुक्सों का वह प्रेम से, आत्मबोध से, भरा र्ण्५ 


ही एकमात्र एंसा उपाय है जो हमे, इस अनित्यता से मुक्त करा कर, अनकता में 
मुक्त करा कर, और असत्यता से मुक्त कराकर, विशुद्ध सत्‌, चित्‌ और आनन्द 
प्रदान कर सकता है . मुक्ति” का अर्थ यह कदापि नही होता कि दुनिया छोड दो । 
कमल के पत्र को जिस प्रकार जल या कीचड छू नही सकता, उसी प्रकार ज्ञानी 
यहा रहता हुआ भी जीवन्मुक्त ही होता है (छान्दोग्य ४ १४ ह३, कौशीतकी 
४, ३ ८) । ब्राह्मणो में तथा आरण्यको में स्थान-स्थान पर आत्मब्रोध की इस 
महिमा को गाया गया है--“य एवं बेद' । उपनिषदों के अनुसार तो जीवन मे ही 
निरन्त सुख, असीम आनन्द ऐसा 'य एवं वेद' पुरुष ही स्व-त प्रण्त कर सकता है । 
इसीलिए---सभी उपनिषदो मे आत्मज्ञान को ही जीवन का परम ध्येष कहा गया 
है । प्रजापति (आचायं) के यहा, इन्द्र ही नही, प्मारे जैसे साधारण पुरुष भी 
अपने जीवन में कुछ सार्थकता करने के लिए (इसी परम विद्या का कुछ अंश--- 
जानाग्नि की एक चिनगारी---अधिगत करन के लिए) रहा करने थे । जीवन की 
सफलता वे इसी में ही मनाते थे कि इह-जीवन मे ही मुक्ति प्राप्त की जा सकती है। 
यह आत्म-ज्ञान हजारो-संकडो गौए दे कर, होरे जवाहरात के ढेर भेट कर, प्राप्त 
नहीं किया जा सकता; इसके लिए ही तो स्वय ब्रक्मण आत्मज्ञानी राजाओं की 
शिप्यता स्वीकार किया करते थे, अमीर लोग भिखारियो के आगे नतमस्तक देखे 
गए है। आत्मज्नान के प्रति इस उत्सुकता का एक सुन्दर नमना कठछोपनिषद्‌ मे 
सकलित नेत्रिकेता की यह सुन्दर कहानी है -- 


“आखिर, नचिकेता को पाताल जाना पडशा--बहां, जहां मृत्यु का 
साम्राज्य हें। यम उस समय घर पर नही था, लौटने पर इस धृष्टता के लिए 
नखिकेता से उसन क्षमा मांगी और बदले में उसे तोन बर मांगने को भो 
कहा। नजिकेता को पहली (और सबसे बडी चिन्ता ) तो यह थी कि पिता का 
क्रोध गान्त हो जाए और वह मुझ फिर से घर में वापिस स्वीकार कर ले । 
फिर उसने सोचा कया जीवन में कुछ शान्ति, कुछ स्वर्गिक विभूति भो, 
आ सकती हैं ?” किन्तु ये दोनो बर यम की दृष्टि में मामूली-ही थे, इसलिए 
जब जीवन-मरण के मल प्रइन पर ही नचिकेता को उंगली आखिर टिक 
गई कि-- 

“पृथ्वी पर अभी यह सन्देह ही बना हुआ हे कि मरने के बाद प्राणी को 
कुछ सत्ता रह भी जाती हूँ या नहों': --अभी तीसरा वर सेने आपसे मांगना 
है, तो--क्यों “न उसकी पूति में आप मुझे इसी एक प्रदन का समाधान ही 
दे-वें ?--- 


यही एक प्रइन था जिससे यम भी घबराता था। वेवता भी मृत्यु के 


२०६. मजिकेता - क्या इन्सान मर कर सचमुच मर हो जाता है ?' 


प्रदत से कतराते हे, और यहां एक तन्हा-सा छोकरा हे कि इसी एक सबाल 
(के जवाब) के लिए जिद पकड़ हैं ! 

“यम्त ने उसे तरह-तरह के झ्ांसे विए, प्रकोभन दिए, अदभुत वेभव 
दिखलाए---वंदा, सम्पत्ति, कीति, जिस भो थोज पर दुनिया मरती हे---उसका 
वस-गुना यम उसे देने को तेयार था। सचम्‌च यह सतोरथ-पूति सांसारिक 
जनों के लिए कितनी दुलंभ वस्तु होती है ! परियों के साथ रथों में यात्रा, 
उद्यान, वोणा-वरदन, नृत्य--सवियों--नचिकेता, (चाहता तो) अनुभव 
कर सकता था. . . 

“झेकिन सब--ठुकरा दिया उसने ! जीवन बीस साल का हो, दो-सौ 
साल का हो, दो हजार साल का हो, क्षणिक ही होता हें--एक-न-एक दिन, 
यह सब-कुछ अन्त ही हो रहेगा । उसने शान्तिपुर्वक कहा--- 

“यन्चराज, 

ये सब क्षणिक वस्तुएं-- 

यह क्षणिक वंभव, 

यह क्षणिक आनन्द और सुख 

--किस को दिखा रहे हो ? 

इस रथ, गीत, वाद्य, नृत्य को लेकर 

आखिर म॑ करूंगा क्‍या ? 

इस सब का भी तो अन्त ही कर दोगे न तुम--? । 

-“ तुम अन्त-क हो, ना ? 

/'भुझ्त यह कुछ-नहीं चाहिए । 

इस छोटी उम्र में भी 

संसार की निस्सारता 

तुमने भेरे लिए खुद प्रत्यक्ष कर दी । 

मेरे लिए तो एक ही समस्या (शत) हे-- 

(मौत से से नहीं डरता) 

--में तो बस यही पुछना चाहता हूं 

कि मनुष्य मर कर भी 

मरता हे या नहीं । 

“क्या सर कर वह अमर नहीं हो जाता ? 

यम नचिकेता की बाल-बुद्धि पर और बाल आग्रह पर मुग्ध हो कर, अन्त मे, 
उसे आत्म-जान का वह प्रसाद दें ही देता है। आत्म-जान अर्थात्‌ 'अमृत'---कितनी 
सरल विद्या है ' 


आत्मबोध बनाम संसार की अ-सारता' का बोध १०७ 


किन्तु ब्रह्मविद्या के प्रति यह भक्ति-भाव किस प्रकार मनृष्य को सासारिक 
सुखो से (विमुख ही नही) पराह्ममुख'' कर देता है * मंत्रायणी १ २-४ के निम्न 
उद्धरण मे सम्भवतः पहली ही बार अकित हुआ है, यद्यपि जीवन मे निराशा की 
ओर यह प्रवृत्ति परतर भारतीय साहित्य तथा दर्शन में पग-पन पर हम प्रत्यक्ष 
पाते है . 

“राजा बुहब्रथ अपने ज्योष्ठ पुत्र को सिंहासन-भार सौंप, इस देह को 
क्षण-भंगुरता को हृद्गत कर, बानप्रस्थ हो गए और वन में जा कर--उन्होंन 
घोर से घोर तपस्या शुरू कर दी । 

बाहूँ फ़ेला कर सारा बिन सुर्याभिमुख खड़े रहते । 
इसी अवस्था से उनके एक हजार दिन बीत गए । 
उधर से एक आत्मवेदी पुरुष आता दिखाई छिद्या। यह सत्यकास 
था। सत्यकाम ने तपोधन के तप से सन्तुष्ट हो कर उसे बर सांगन को कहा । 
बड़े विनम्र और शोफाकुल भाव से राजा ने कहा, महाराज ! मुझ आत्सबोध 
नहीं । क्या आप मुझ पर कृपा करेगे ?” सत्यकाम ने बतेरी कोशिश को कि 
बुहद्रथ यह जिद न करे; किन्तु वह तो, उलट, फूट पड़ा * 'भगवन्‌ ! मल, 
मृत्र, अस्थि, सज्जा के इस पुतले को ले कर मे क्‍या करूंगा ? ससार को सब 
घृणित बस्तुओ का--वासना, क्रीध, भ्राति, भय, ईर्ष्या, विरह, आसक्ति, भूख, 
प्यास, बुढापा, मृत्यु, रोग और तरह-तरह के कष्टों का--निधान यह शरीर 
किस कास का ? संसार क्षणिक हें--उतना ही क्षणिक जितने कि ये फूल, 
पौधे, यं कीड़े सलकौड़, रोज पंदा होने वाले--रोज मरने वाले प्राणी : मे यह 
खूब समझ चूका हूं। कौन प्राचीन राजा हूं, या वीर-पुरुष ऐसा हुआ हू, या 
देवता एसा हुआ है, असुर हुआ हँे--जो मृत्यु का ग्रास न बना हो ? छोटी- 
मोटी चीजो की तो कुछ बिसात ही नहीं; समुद्र तक सूख जाते हे, पर्वतों-तक 
का नामी निशान नहीं रह जाता। ध्रुव नक्षत्र भी अपनी न-क्षत्र वत्ति को छोड 
देता हे, देबता अपने परम-पद से च्यूत हो जाते हूँ : इसो का नाम हो तो संसार 
हैँ, ना ? इसमें--भला सुख का अवकाश ही कहां हैँ ? जिसका मनोरथ पूर्ण 
भी हो जाता हँ--पुण्य क्षीण होने पर बह भी लौटकर फिर इसो दुखसागर 
में आएगा। म॑ तो यहां रहते हुए सदा एं से अनुभव करता हूं जेसे किसो सूख 
कुएं से घिरा पड़ा हैं । आप ही अब सेरी शरण बलिये (” 
इस प्रकरण की तुलना परतर बौद्ध एवं सस्क्रत साहित्य से कितनी डी बार 
की भी गई है, और स्वय में त्रायणी है भी तो एक अर्वाचीन उपनिपषद्‌ ढी । भाषा 
और शैली भी इस उपनिषद्‌ की शेष छौकिक वाइमय से कोई बहुत-भिन्न नही है। 
निःचय-ही यह एक उत्तर-बौद्ध युग की रचना है। कुछ हो, भारतीय निराआावाद 


३६०८. अ-सांसारिकता एवं निराशा के उ्र आरण्य-क बीज 


एवं ससार की असारता के बीज यहा मौजूद है। “ (इस असार )संसार में यदि कोई 
बस्तु यथार्थ है, सारवान्‌ है, महत्त्वपूर्ण है तों बस-अजर, अमर आत्मा ही: एक ब्रह्म 
ही है जो भूख-प्यास से, दुःख ओर प्रान्ति से, मुक्त कोई परतर वस्तु है।” इसके 
अतिरिक्त अन्य सब-कुछ कष्टमय है (बृहदारण्यक ३ ५)। “जो-छुछ भी, ब्रह्म 
के अतिरिक्त, हम यहा प्रत्यक्ष करते है, वह सत्य नही है, अर्थात्‌--सासारिक 
जीवन का यह दुख-सुख सब असत्य है, अनित्य है . जिसने यह अनुभव क्र लिया, 
वह सम्पूर्ण विश्व से एकात्म हो जाता है--उसे भय, कष्ट, शोक, मोह सताते 
नही। ब्रह्म-विद्‌ के लिए सब कुछ एक-ही रूप है, सब-कुछ आनन्द-रूप है, सब-कुछ 
आत्ममय है, और यहा आ कर निराशा छिन्न-भिन्न हो जाती है, और आशा का 
सूर्य (स्वयं ?) उदित हो आता है। यह आशा की किरण ही--अह्य है, आत्मा 
है जो सब सृष्टि-चक्र का मल एवं निलय है।” (ल०२ ९,३ ६, ईशा० ७) 

उपनिषदो की विचारधारा, इस प्रकार, किचित्‌ निराशाजनक प्रतीन होती है । 
सासारिक जीवन को असत्य समझने के बाद उससे विमुखता एवं विद्वंष---एक 
ही कदम की तो दूरी रह जाती है दोनों में , और, जब ब्रह्मानन्द का अनुभव 
करके तपोधन अतिशयोक्तियों में इठछाने छूगता है, तब ससार का वह माया- 
स्वरूप ' उसे और भी निरर्थक प्रतीत होने लगता है।' उपनतिषदों की यही 
अनुभूति ही थी जो आगे चल कर कभी भारतीय दर्शनों की (अमासारिकता- 
दृष्टि की) मूल-प्रेरणा बनी थी । 

निराशावाद ही नही, सम्पूर्ण दर्शन-बाइमय, भारतीयों का, उपनिषदों की 
विचार-धारा से प्रसूत है । बादरायण के ब्रह्मसूअ का आधार भी तो उपनिषदों 
के मूल सिद्धान्त ही है। मधुसूदन सरस्वती” ने एक स्थान पर इन सूत्रो को सम्पूर्ण 
दर्शन-परम्परा मे प्रमुख स्थान दिया है ओर कहा है, “जिसे भी मुक्ति इणष्ट होगी 
बह इन बदह्दासूत्रो को प्रशसा तो करेगा ही । शकर और रामानुज का 'धामिक 
दर्शन इसी ब्रह्मसूत्र से प्रेरणा पा कर छाखो के लिए एक जीवन-दर्शेन खोल गया। 
भारत में जितने भी दाशेनिक एवं धरामिक सम्प्रदायो का अम्युदय आगे चछ कर 
हुआ--प्राचीन ब्राह्मणश्रर्म का पुनर्जन्म भी और (उससे पू् ) बोद्धअतिक्रिया 
भी--सभी की जन्मभूमि उपनिषदों की यही उबंरा वनस्थलिया है। 

दूसरी ओर--उपनिपदो को भी देवी श्रुति स्वीकार कर लेने का परिणाम 
यह हुआ कि भारतीय दर्णन के प्रवाह से जो स्व॒तस्त्रता आ सकती थी--नही आई, 
क्यो कि---उपनिषदों में जो उद्धलता, विचार-शक्ति की जो स्वतन्त्रता, अन्‍्तर्दष्टि 
की, कृतित्व की. पदे-पदे नवलूता हम पग्र-पग पर पाते है बह दर्शनों के अभ्यदय 
के साथ, क्रमण , क्षीग ही होती गई , जिसके दो कारण है--एक तो यहा प्राचीनता 
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में लोगो का अन्धविश्वाम, अन्य देशों की धर्मान्धता की तुलना में, कुछ कम नही; 
और दूसरे---वही अन्धविद्वास उनका उपनिषदों के शब्दों को हो देवी ब्लुति 
मानता है और मानता रहेगा । 

किन्तु बात यह नह़ी है कि उपनिषदो की कवित्वमयता मे दँवी श्रुति का आभास 
इस अन्धविश्वास के कारण हुआ हो । कितन ही मूखंता से भरे (ब्राह्मण ग्रन्थों 
में आए) प्रकरणों मे भी बही आस्था हिन्दुओ की है; सो, इनका प्रभाव छोगों के 
जीवन में इस अन्धविश्वास के कारण हुआ हो, बात बसी नहीं। वहां, अलबत्ता, 
इन उद्गारो की कवित्बमयता मे कुछ है जो हृदय को भी उसी प्रकार से अपनी ओर 
आकृष्ट कर लेता है ज॑से कि बुद्धि को । भले ही शोपनहा र इनकी प्रशसा यह क्‌ह 
कर क्यो न करे कि इनमें मानवीय चेतना का परम उत्कर्ष निहित है, विकास 
निहित है', और यह भी हम आधुनिको को बुद्धि कभी स्वीक: ० नही कर सकती कि 
हजारो वर्षों तक इनकी अय॑ं-पूर्णता वही बनी चलेगी | त-ही हम दाऊसन के इस 
विचार से सहमत हो सकते है कि भले ही आज का वेज्ञानिक इन्हें पूर्ण रूप से विज्ञान- 
सम्मत अंगीकार न कर सके, फिर भी---सुष्टि के (मूल )'अन्तर्‌-रहस्य' को आत्मा 
की विशुद्ध अन्त्ज्योति की छाया में! उपनिषदों के ऋषियों ने ही भाषा है । 
आगे चल कर, वेदान्त की व्याख्या करते हुए, दाऊसन ने प्राय उपनिषदो की 
ईश्वरीयता को समर्थित करने का प्रयत्न भी किया है (यह कह कर कि इनकी 
दर्शन-धारा मे जो गम्भीरता है, जो उदात्तता है बह न भारत से कभी फिर मिलती 
है, न विदव मे और कही मिलती है )।' ऐसे उदगार प्राय, सब, अतिशयोक्त्तिपूर्ण 
है। सत्य सिर्फ इतना है कि भारत के इन प्राचीन दार्शनिकों मे वह अदम्य उत्साह 
है, बह प्रथम कुतूहल है, उत्कटता है --जो बुझने मे ही नही आती ! उपनिषदो 
में अतिमानव तत्व कुछ भी नही है, अपितु उनके विचारों की यह निपट मानवीयता 
ही है जिसका कि हमारे यहा आज भी, और सदा के लिए ही, महत्त्व कम' नहीं 
हो सकता । 

ऐतिहासिक जब विश्व की कथा लिखते हुए मानव चिन्तन-धारा का 
अनूसरण करता है तो वह भी इनके महत्त्व से प्रभावित हुए बिना नही रह सकता। 
उपनिषदो के रहस्यवाद ही का एक स्व-रूप पारसियो के सफी घर्म मे हम देखते है, 
तो उसी की दूसरी घारा हम धर्म की रहस्यमयता के प्रसग में, पर्चिम में 
निओप्लेटानिको तथा एजौजन्ड्रियन क्रिन्चनों के श्ञान-योग की राह चल कर 
एक-हार्द तथा टौलर सरीखे, रहस्यवादियो के जीवन मे प्रवहमान देखते है, 
और अन्त मे--किस प्रकार वही प्राचीन प्रवाह १९वीं सदी के जर्मन रहस्यवादी 
शोपनहा'र' के दर्शन को प्रेरित कर गया . यह किसको अविदित है ? शोपनहा र 
भारतीयों का, और उपनिषदो का, कितना ऋणी है--यह हम स्वय उसी के मुख 


२१० सर्वात्मानुभव का साधारणौकरण, सब-स्व भांव 


से सुन चुके हैं। प्लेटो, केण्ट, और वेद-वाहुमय को शोपनहार न अपना गुरु 
स्वीकार किया है। अपने यूनिवर्सिटी लेबचर' की पाण्डुलिपि में उसने कभी 
लिखा भी था कि 'जिन निष्कर्षों को में आपके सामने उपस्थित कर रहा हु--आपको 
जान कर , शायद आइचयं होगा कि किस प्रकार वे (मेरे विचार) जीवन दर्शन 
पर अभिव्यक्त किए-गए प्राचीनतम विचारो से अक्षरश मेल खाते है | ” जब पहले- 
पहल मस्कृत-वाहुमय के स्लोत से एक मलूय पश्चिम की ओर बही थी तब भी 
शोपनहा र ने यह भविष्यवाणी को थी कि (१९ वी सदी का विश्व को यह सबमे- 
अमूल्य उपहार है-जिसका सर्बात्भवाद समय आएगा, पश्चिम से भी लोक-साधा- 
रण का एकमात्र विश्वास, एक मात्र जीवन-सिद्धान्त बन जाएगा, अनुभव बन 
जाएगा,धर्म बन जाएगा ।' उपनिषदों की विचारधारा के माथ स्वय अपने विचारों 
की सगति देख कर गोपनहा र चकित था और उसका कहना था कि मरे विचारों 
को ये उपनिषदे अपन छोटे-छोटे वाक्यो मे उपसहत कर देती है, यद्यपि सम्पूर्ण 
उपनिपषद्‌-वाझुमय को पढ कर मुझ कभी-भी यह प्रतीत नहीं हुआ कि मेरे-ही 
विचार-सूत्रों को लेकर उपनिषदों के ऋषि इन परिणामों पर पहुचे होगे । और 
यह तो सुविदित है ही कि उपनिषदों के पन्ने शोपनहा र की मेज पर हमेशा फड- 
फडाते रहा करते थे । उन्ही को पढते-पढते शोपनहा र को नींद आ जाती... उन्ही 
से स्वप्न में उसे नूतन आध्यात्मिक प्र रणाए मिलती ! एक स्थान पर शोपनहा र ने 
कहा भी है कि, मूल सस्क्ृत को छोड कर शायद, दुनिया मे कोई भी इतनी उदात्त 
वस्तु मुमकिन नही हो सकती । उपनिषदो के पृष्ठ मेरे लिए--जीवन मे सान्त्वना 
का एक अक्षय स्रोत रहे है, और मृत्यु की बेला मे भी रहगे।' 'उपनिषदों के मौलिक 
सिद्धान्त--अहूं ब्रह्मास्मि--पर बंवकफ हमेशा से हसते आए है--ओर सयान 
उसी चीज पर मुग्ध होते आए है। एक शब्द मभे--उपनिषदों का वह सिद्धान्त 
अ-हृत है . जिसका अर्थ यह होता है कि ससार मे यह प्रत्यक्ष-सी दीखती अनंकता 
माया है,म्रान्ति है। हम व्यक्तियों की असख्य स्वार्थ-दुष्टियों मे भी, सच पूछिए 
तो, एक ही जीवन की प्रवृत्ति है जो अवनी निरन्तरता में न समाती हुई, मानों, 
इस प्रकार बाहर बिखर जाती है। यदि लुडविश स्टाइन " की इस उक्ति मे-- 
कि वर्तमान दर्शन का स्वरूप एकतावाद ही है, जो विध्व के सब रहस्यो का 
समाधान कर सकता है--कुछ सचाई है, तो--बतंमान दर्शन की इस एकता का 
प्रत्यक्ष (स्वानूभव) भारत मे आज से तीन हजार साल पहले ही, उस बावा आदम 
के जमाने मे कभी, हो चुका था । 
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ब॥० 7266. 77 ॥४ ए#क्कराड/बव (8७59॥, 4, 2) ; छिद्लापत : 
बी साजाग) ण॒ क्‍#६-मरवंदीएार सावीवा 2ध/०0709- 


स-प्रमाथ न २११ 


5४ बंद शिवंबााएव, [283 405 एक7 24॥. 

$टलारांह.. (#०४5४/445, 463, 

रिट्ञ5ए0 :;.. 7-8 265%स्‍पञर ावशिवाबुघट (कभोकओट९,.. ते 
3७5९८ (30020, +. !, 0] 8). 

मेत्राययी ७. ८.--; >00९फऐरेट्ए : ८ एछलीएल॥2 बंध दफावान 
उताशा शि०व, 33. 

७. ६. ज़लकंल + 36॥०#शाध्वप्रश द्ारव॑ 70. छद्व/5८॥8 707/0508#९, 
]6-20. 

प्रस्थान-भेद- 

शिक्काशाएड पावे शिगरबाए0ागला4, ॥, 47 7,8 85, झल्ट:ल, 
#7८, 67... भी, (7#बं!।व2८ बह 24947 7५, 268#' 

िक्माट टाल ?7655९, $पएफो (ए 70फ़् 904). 


बेदांग साहित्य 


मुण्डफ उपनिषद्‌ मे एक स्थान पर सम्भवत. सर्वप्रथम परत और अपरा दो 
विद्याओं का पुृथक्‌-पृथक उल्लेख मिलता है । परा से अभिप्रेत (भारत के लिए) 
ऋषियों को ब्रह्मविद्या थी जबकि अपरा से वे ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथर्ववेद, 
शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्‍्त, छन्‍्द, और ज्योतिष' का ग्रहण (मुण्डक ११ ५) 
किया करते थे। इसी प्रकरण मे, सम्भवत., सर्वप्रथम वेदागों का सकेत मिलता है । 
आरम्भ मे वेदाग' न किसी विशिष्ट पुस्तक का, और न ही किसी विशिष्ट सम्प्रदाय 
की, संज्ञा थी, अपितु वेदार्थ समझान के लिए एक प्रकार की अध्ययन-प्रणाली अथवा 
कुछ-एक विषयो का समावेश इसमे हुआ करता था। वेदाग में परिगणित विषयों 
का पूर्वाभास हमे ब्राह्मणो तथा आरण्यको मे मिलता है जहा, यज्ञ-प्रक्रिया की 
व्याख्या करते करते मुनि शिक्षा शास्त्र, व्याकरण शास्त्र, निरुक्‍त शास्त्र, छन्द शास्त्र 
तथा ज्योतिष शास्त्र का आश्रय लेता है। ज्यो-ज्यो समय बीतता गया, इन 
प्रारम्भिक कल्पनाओ का वंज्ञानिक विकास होता गया और वेदार्थ के सम्प्रदायो में 
इन छ उपागों की भी स्वतत्र स्थिति बन गई। इनकी रचना सूत्र-श ली मे हुई जो 
भारतीय साहित्य में गद्य शैली का मम्भवत' स्व-प्रथम उदाहरण है। ये सूत्र-- 
स्मृति को सहायता देने के लिए लिखे गए थे, प्रतीत ऐसा ही होता है। 

सूत्र का शब्दार्थ है धागा', साहित्य मे इसका छाक्षणिक अर्थ होता है-- 
“विचार का सक्षिप्त प्रस्ताव । जिस प्रकार सूक्ष्म ततुओ के ताने-बान से हम एक 
वस्त्र का निर्माण करते है, उसी प्रकार विचारों मे व्यवस्था, परस्पर-स गति, छा 
क्र कल्पना को भी अनुसूत्रित' किया जा सकता है। इस प्रकार के सूत्रों के 
समुदाय को सूत्र' प्रन्थ नाम दिया जाता है; इनकी रचना विशुद्ध व्यावहारिक 
दृष्टि से हुआ करती थी कि 'स॒त्र' के द्वारा वज्ञानिक तथ्यो को, उनके इस' प्रस्तुत 
(सक्षिप्त) रूप मे, विद्यार्थी आसानी से याद कर सके । विश्व के इतिहास 
मे भारतीय सूत्र-प्रणाली का निदर्शन अन्यत्र ढूँढना व्यर्थ है। कितनी ही बार 
सूत्रकर्ता अपनी सक्षिप्तता में स्पष्टता को एवं बुद्धि-गम्यता को भी तिलाजलि दे 
देता है। पतजलि के समय से तो विशेषकर भारतीय बैयाकरणो मे एक विश्वास 
ही चला आता है कि आधी-मात्रा यदि बचाई जा सके, तो वैज्ञानिक को उससे 
पुत्रोत्पत्ति का आनन्द होता है। सूत्र-हझली को, बिना उदाहरण के, समझ सकना 
असम्भव है। आपस्तम्ब धमंसूत्र तथा गोभिछ गृह्मसूत्र के ये दो उदाहरण 
पर्याप्त होने चाहिए :-- 


परा-अपरा--वेदाबंबों धक 'सृत्र'--किछ-उ रहे, किछ-सुरझे बना २१३ 
आपस्तम्ब (११ १.४-८) 


सूत्र ४: बर्ण चार होते हे--अाहाण, क्षत्रिय, बंहय, शूद्र । 

सूत्र ५: बर्णों में सहिमा अथवा प्रभुता इसी क्रम से घढती जाती हूं (जो बस्तु-तः 
जन्म पर आशित होती हूं) । 

सूत्र ६: (शूद्रों के अतिरिक्त) अन्य वर्णों के करंव्य ये तीन हे--दीक्षा. बेदों का 
अध्ययन, अग्निचयन; इस (कर्तव्यों) से मनुष्य का परलोक बनता हे । 

सूत्र ७: शूद्र का कत्तंव्य हूं बह शंष तोन वर्णों को आज्ञा का पालन करे । 

सूत्र ८: शूब्र जितने ऊंचे बर्ण की सेवा करेगा, उतना ही अधिक फल उसे सिलेगा। 


गोमिल (१५ १-५, ८-९ ) 


सूत्र १: वर्श तथा पूर्णणास को वेला में निम्न कर्तव्य गृहस्थ को करने बाहिएं-- 

सूत्र २: प्रतिपदा की संध्या में उपवास ; ....। 

सूत्र ३: कई आचायों का मत हे कि उपवास चन्द्रमा के दर्शन के कुछ बाद करना 
चाहिए । 

सूत्र ४: इसके अतिरिक्त, जिस दिन चन्द्रमा न निकले उस दिन भो, इसी प्रकार 
उपवास का विधान हैं । 

सूत्र ५: पक्ष के अन्त में उपजास का, और पक्ष के शुरू से यश्ष का, विधान किया 
गया हूँ । 

सूत्र ८: कृष्ण पक्ष में भी, प्रतिपदा को तरह ही, उपबास विहित है । 

सूत्र ९: चन्द्रमा को झलक ही इन कार्यों के लिए पर्याप्त समझी जानी चाहिए। 

मूल सस्क्ृत में कई शब्द नही है जिन्हें स्पष्ट करने के लिए अनुवाद में कुछ 

छूट से काम लिया गया है। आज भी परम्परा इन सूत्रो को याद कर लेने की है, 

अर्थ इनका बाद मे ग॒ देव स्वय, समय आन पर, समझा ही देंगे | पीछे चल कर इन 

सूत्रों की व्याख्या को भी लिपिंबद्ध कर दिया गया--जिसके अभाव मे हम आज 

शायद एक पग भी न चल सके। सूत्र-शेली का उद्धव ब्राह्मगग्रथो के साथ होता है 

जहा छोटे-छोटे वाक्‍्यो मे सब-कुछ कह दिया गया है * वाक्य सरल होते है मिश्रित 

नहीं, न घुमा-फिरा कर कुछ कहना ही उन्हें आता है; और, यदि वाक्यपूरक दो चार 

पद सदर्भ मे न लाये जाय, तो शायद सब कुछ ही विरस हो जाए । ब्राह्मणों मे 

आवृत्तिया भी हुई है, किन्तु उन आवृत्तियो के बावजूद बहुत-कुछ वहा अस्पष्ट 

रह गया है--जिसकी पृत्ति मौखिक परम्परा हारा ही हो सकती थी। छोटे- 

छोटे वाक्य लिखने मे एक कठिनाई भी आती है, वह यह कि इसमे वाक्य प्राय 

परस्पर-असगत होने लग जाते है और कई बार तो अर्थ लप्त ही हो जाता है। 


२१४ ब्राह्मण-प्रन्थों में सूत्रजलोी का पूर्वाभास 


वाक्यों को और भी संक्षिप्त करने के लिए हम ब्राह्मण ग्रन्थों मे समास का 
प्रयोग भी पहली-बार पाते हैं--जिसका दुरुपयोग शैली के रूप में, एक युग मे-- 
भारत के लौकिक वाहुमय युग में, बहुत अधिक हुआ । खेर; यह सूत्र शेली 
ब्राह्मण ग्रंथों मे प्रवतित हो चुकी थी : इसका प्रमाण हमें (सूत्र-ग्रंथों मे) ब्राह्मण 
ग्रन्थों से उद्धुत छोटे-छोटे वाक्‍यों में स्वयं मिल जाता है । 
१ ७४. एऐगएफऐट : हछद्रंवंदएंट दशा ढोएकाउलीहश शठांपा, 4ै+टएटए 
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कल्पशास्त्र 


सूतर्शली का सर्वप्रथम रूप हमे ब्राह्मणो तथा आरण्यको से सम्बद्ध यज्ञ याग 
आदि के प्रयगों मे मिलता है। एतरेय आरण्यक में सचमुच कितने ही स्थल एसे 
है जिन्हें आश्वकायन, गौनक आदि सूत्रकारों की कृति माना गया है। इसी प्रकार 
सामवेद के कुछ ब्राह्मण विषय की दृष्टि से भी सूत्र अधिक है ब्राह्मण कम । ब्राह्मणों 
का मुख्य विषय कल्प-विधान है, सो, सर्वेश्रथम सूत्र-ग्रथ सम्भवत (भारत मे) 
ये कत्पणास्त्र ही थे। पुरोहितो के सुभीते के लिए कमंकाण्ड परक लघृू-ग्रथों की 
आवश्यकता देर से चली आती थी जिसे इन 'पौरुषेय' कृतियों ने पूर्ण कर दिया । 
कल्प सूत्रों के दो भाग होते है--भौत सूत्र तथा गह्य सूच--जिनके विपय, क्रमश , 
श्रौत एव गृह्य कर्म होते है । 

श्रौत सूत्रों में तीनो अग्नियो के चयन पर, अग्निहोत्र पर, दर्श तथा पूर्णमास 
की प्रक्रिया पर, आर्तव यज्ञों पर, पशमेंध पर तथा सोससश्न के विभिन्न-रूपो मे 
विधि-आदेश सकलित है । भारतीय यज्ञ-प्रणाली को समझन के लिए इनका महत्त्व 
बहत है। इसी प्रकार, विश्व के इतिहास में भी यज्ञ का महत्व क्या है--इस 
समस्या पर भी इनसे पर्याप्त प्रकाश पडता है * 

गुह्य सूत्रों का विपय श्रौत सूत्रों की अपेक्षा अधिक विस्तुत होता है, और 
उसका हमारे लौकिक जीवन में सम्बन्ध भी कही अधिक हाता है। गह्म सूत्रों 
में भी भारतीय पारिवारिक जीवन का महत्त्व बहुत बढ-चढ़ कर आया है। 
इनमे गर्भ से छेकर म॒त्य प्यन्त सोलह संस्कारों से सम्पूर्ण जीवन को विभकक्‍त कर 
दिया गया है --मानो, यह जीवन , आत्मा की लोकलछोक्वातर (निरन्तर) यात्रा के 
अतिरिक्त कुछ न हो !| नवजात के जन्म पर, नामकरण पर, अन्‍्तप्राशन पर, 
चूडाकम पर, उपनयन पर, वेदारम्भ पर, दीक्षान्त पर--क्या-क्या रोतिरिवाज, 
उन दिनों, प्रचलित थ, इसका विस्तृत व्योरा हमे इन गृह्य सूत्रों मे मिलता है। 
माता-पिता के कत्तंव्य क्या हो, आचाय॑ का कत्तेव्य क्या है, और पति-पत्नी का 
परस्पर-जीवन कंसे बीतना चाहिए--इन विषयों पर भो यहा निर्देश है, 
विशेषत , कन्यादान तथा बिवाह पर एक विस्तुत अध्याय ही इनमे अधित है । 
अन्यथा, शतपथ ब्राह्मण (११ ५ ६) के सकेतो को लेकर गुद्म सूत्रों मे प्रत्येक 
गृहस्थ के लिए पांच दे निक महायज्ञ आवश्यक उद्घोषित किए गए है। थे किस 
प्रकार महायज्ञ बने--इसका उल्लेख कही नही किया गया, क्योकि---इनमे छोटी- 


२१६ ओत और गुद्मसंस्कार--समाजशास्त्र को बुष्टि से महरव 


छोटी बातो का ही उल्लेख अधिक मिलता है। इन देनिक यज्ञों का सम्बन्ध देवों- 
असुरो और पितरो से माना जाता है; परन्तु विधान इनका बहुत सरल है--अग्नि- 
समिन्धन, अन्न की आहृति, आचमन, अतिथि-सत्कार और स्वाध्याय । स्वाध्याय 
को तो विशेषत ब्रह्मययज्ञ (अपिवा ऋषि-यज्ञ ) कहने की प्रथा से स्पष्ट है कि वेद 
के अध्ययन को कितना पवित्र समझा जाता था । इन महायज्ञों के अतिरिक्त, 
गद्य सूत्रों में दर्श, पूर्णणास तथा अन्यान्य वाबिक उत्सब भी संगहीत है जिससे 
अनुमान होता है कि अग्निहोत्र, दर्श, पूर्णमास, तथा चातुर्मास्य आदि यज्ञों का उद्धव 
सभवल' इन वार्षिक उत्सवो से ही हुआ हो, साथ ही, उन दिनों के सब रीति- 
रिवाज गृह-निर्माण, पशुपालन, कृषि, रोग-निवारण, तथा शकुन-शान्ति आदि 
के लिए तथा अभिशापो से मुक्ति पाने के लिए भी कितने ही रहस्यमय उपाय इन 
सूत्रों मे बताए गए है। सस्कारो की समाप्ति अन्त्येष्ठि के साथ होती हैं यद्यपि 
जीवनयात्रा अभी प्राणी की समाप्त नही हुई--देहान्त के पदचात्‌ आत्मा की सुख- 
शान्ति के लिए श्राद्ध-मसस्कारो को श्राद्ध कल्प' नामक ग्रन्थ में पृथषक्‌ सकलित कर 
दिया गया है । 

इस प्रकार हम देखते है कि गृह्य सूत्रों का महत्त्व साहित्य की दृष्टि से भले ही 
नगण्य ही, समाजशास्त्र के विद्यार्थी के लिए वे सचमुच अज्भूत निधि है। 
ऐतिहासिक जानते है कि यूरोपीय जातियों के पुराने रीति-रिवाजों को इतिहास में 
संगत बिठाने के लिए उन्हें किन-किन कठिनाइयो का सामना करना पड़ता है, और 
भारत मे--इन छोटी-छोटी पुस्तको में (जिनका महत्त्व हमे शुरू में कुछ भी प्रतीत 
नही होता ) प्राचीन भारतीयों का जीवन अपनी पूर्णता मे अकित है । ऐसा लगता 
है जमे हम उसयूग का प्रत्यक्ष दर्गन कर रहे हो। ये गुह्य सूत्र तथा कल्प सूत्र प्राचीन 
भारत के वयक्तिक तथा सामाजिक लोक-जीवन का एक सच्चा चित्र उपस्थित 
करते है, यद्यपि--सूत्रकारो की मख्य दृष्टि धारक ही थी । किन्तु भारत मे धर्म 
और जीवन में एक विभाजक-रेखा कभी खीची हा नहीं जा सकी । छौकिक 
रीति-रिवाज---प्रात काल से सायकाल तक दे निक जीवन का कोई भी अश--धर्म- 
बाह्य नही समझा जाता था। यही नही, इन रीति-रिवाजो से सम्पूर्ण इण्डो-यूरोपियन 
बश की जैसे एक देनन्दिनी' आत्म-कथा-सी स्पष्ट हो आती है। ग्रीक, रोमन, 
टाइटन, तथा सस्‍्लाव जातियो मे प्रचलित बंवाहिक प्रथाओ के साथ तुलनात्मक 
अध्ययन द्वारा एकदम स्पष्ट हो जाता है कि विभिन्न इण्डो-य्रोपियन जातियों में 
परस्पर-साम्य निरा भाषागत ही नहीं था । 

यृहाय सूत्रों के साथ सम्बद्ध सूत्र-अणी के एक और वाह्ममय-अंश की उपेक्षा भी 
हम नहीं कर सकते । इस वाडमय को सजा दी गई है--धर्म-सूत्र 'धरं” का अर्थ 


प्राचीन रोलि-रिवाज---वेदार्थ में सहायता--वेदों से सम्धन्ध २१७ 


होता है---कत्तंव्य भी और रीति-रिबाज भी । भारतीय धर्म में जीवन को-- 
पाथिव तथा अपार्थिव--दो पृथक भागो में कभी विभक्त नहीं किया गया । इन 
सूत्रों मे भारतीय जीवन की (वर्णाश्रम-धर्म की दृष्टि से) संगति बिठाने का प्रयत्न 
किया गया है ! किन्तु ब्राह्मणों ने वर्णाश्रम-व्यवस्था का प्रयोग अपनी स्वार्थ 
वृत्ति के लिए किया, सो---इनकी गणना कानूनी साहित्य मे की जाने लूगी, यद्यपि--- 
इनका मौलिक सम्बन्ध बंदिक सम्प्रदायो के विभिन्‍न श्रौत तथा ग॒ह्म कल्पसूत्रों 
सेथा। 


अन्त में हम शुल्ब सूत्रों को लेते है जिनकी उपयोगिता, ज्यामिति की दृष्टि 
से अथवा वेदि-निर्माण की दृष्टि से कुछ हो तो हो, वज्ञानिक दृष्टि से कुछ नही 
है। शुल्व' का शब्दार्थ होता है--'मापने की रस्सी' | किन्तु--क्या इस रस्सी 
का उपयोग केवल यज्ञ के प्रकरण मे ही (इन सूत्रकारों को) दृष्ट था ? 

इसके अतिरिक्त, श्रौत तथा गद्य सूत्र वेदार्थ-प्रतिपादन मे भो पर्याप्त सहायक 
है, क्योंकि---यज्ञ-आदि के लिए इनमे कुछ नियम ही निर्दिष्ट हों, ऐसी बात 
नही, ये मत्रों का उचित विनियोग भी निर्धारित करते है। वंदिक संहिताओ से 
यजुष्‌ तथा ऋचाए लेकर उन्हें यज्ञ की सगति देना इनका मुख्य ध्येय प्रतीत होता 
है। कई बार तो, आपातत , इनका यज्ञ-प्रक्रिया से कोई सीधा सम्बन्ध ही प्रतीत 
नही होता---पाठक सचम्‌च दग रह जाता है कि मूल प्रार्थनाओ का क्या दुरुषयोग 
हो रहा है और, कही-कही तो, मूल पाठ को स्वार्थ-सिद्धि के लिए पुरोहित ने कितना 
दूषित कर दिया है--यह देखकर तबोयत ऊबने लगती है। किन्तु, साथ ही, 
जब वे बंद के कुछेक गूढ स्थलो को स्पष्ट करने छूगते है तब, अलबत्ता, हमे 
इन्ही सूत्रकारों का कृतज्ञ हाना पडता है। सूत्रों के बीच-बीच मन्त्र अथवा मन्‍्त्राश 
उद्धृत मिलते है, किन्तु प्राय मन्त्रों के प्रारम्भिक दो“एक पदों का सकेत ही 
पर्याप्त समझ लिया गया है । 

आश्चर्य तो यह है कि मूल मन्‍्त्रो द्वारा ही कल्प सूत्रों का विविध वेदिक 
सम्प्रदायो के साथ सम्बन्ध निर्धारित होता है। उदाहरणार्थ---कृष्ण यजुर्वेद के 
गद्य एवं श्रौत सूत्रों मे मत्र उसी रूप मे प्रस्तुत है जिस रूप मे कि हम तत्सम्बद्ध 
यजूवेंदीय स हिताओ मे उन्हें पाते है। यजुर्वेद के यजुबों का तो केवल सकेत ही 
इनमे निदिष्ट है (क्योकि पुरोहित को, तथा यजमान को, यजूबेंद की अपनी-अपनी 
शाखा का परिज्ञान होना ही चाहिए) जबकि ऋग्वेद तथा अथव॑र्वेद के मंत्री को पूर्ण 
रूप में ही उद्धृत किया गया है, कही-कही तो ऐसे मन्त्र भी हम इन सूत्र-प्न्यों मे 
पातेहै जो हमे उपलम्य किसी भी संहिता मे नही मिलते। दो गृह्म सूत्रों--बोभिलत, 
से सम्बद्ध मन्त्र ब्राह्मण' तथा आपस्सम्ध से सम्बद्ध मन्त्र पाठ---में तो मूल संहिता 
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में आने वाले मन्‍्त्रो को, पुथक, एक परिशिष्ट के रूप में, सम्पादित भी कर 
दिया गया है जो कि उनके नाम से ही स्पष्ट है। 

कृष्ण यजुवेंद से सम्बद्ध बौधायन तथा आपस्तम्ब सम्प्रदायों मे ही हमे श्रौत, 
गुह्य, धर्म, तथा शुल्ब॒ (चारो प्रकार के) सूत्र-ग्रथ एक साथ मिलते है, और उनकी 
आतरिक सगति से भी स्पष्ट है कि य॑ चारो ग्रथ, मूल मे, ज॑से किसी एक-ही महान्‌ 
प्रथ के परम्परित भाग-विभाग हो। बौधायन तथा आपस्तम्ब इस सूत्रमाला के, 
सभव है, छेखक हो । ऐसा न भी हो, तब भी--कम-से-कम यजुरजेद की (इन दो 
शाखाओ के सूत्र-वाइमय मे) परस्पर-सगति अप्रत्यासख्येय है । 

आपस्तम्ब सूत्र-वाइमय से निकट-सम्बद्ध भारहाज तथा (सत्याषाढ़) हिंरण्प- 
केशी शाखाओं के सूत्रग्न थ है। भारद्वाजो के श्रौत सूत्र अभी हस्तलिखित रूप मे ही 
मिलते है, जबकि उनके गद्य सूत्र प्रकाशित हो चुके है, हिरण्यकेशियों के श्रौत 
तथा गद्य (दोनो) सूत्र-प्रथ प्रकाशित हो चके है, यद्यपि आपस्तम्ब तथा हिरण्प- 
केशी धर्म-यूत्रों में परस्पर-भेद बहुत नहीं है । 

इन सूत्रों के साथ हम प्राय अज्ञात बाधूलो तथा बंखातसो को भी ले सकते 
है जिनका तेत्तिरीय सहिता के साथ अति-निकट सम्बन्ध है। सूत्र-वाइमय मे 
कालदृष्टि से बौधायन सबसे पहले आता है और भारद्वाज, आपस्तम्ब, हिरिण्यकेशी 
क्रमश उसके बाद। मानव शाखा के श्रौत-गुह्य सूत्रों का, तथा काठक ग्ृह्मसृत्र 
का, सम्बन्ध मंत्रायणी सहिता से है । 

क्या सभी बेदिक सहिताओ अपिवा सहिता-शाखाओं के पृथक्‌-पृथक्‌ चतुरविध 
कल्पसूत्र थे (जंसे कि बौधायन तथा आपस्तम्ब के हमें मिलते भी है )+ईस 
विषय में निश्चय से कुछ नहीं कहा जा सकता । क्रष्ण यजुवेंद के अतिरिक्त अन्य 
महिलाओ में किसी का गद्य सूत्र उपलब्ध है, तो किसी का शक्षात सूत्र । ऋग्वेद तथा 
शुक्ल यजरवेंद के साथ कुछ एक धर्म सृत्र जोड दिय गय है, परन्तु वस्तुत उनका 
सम्बन्ध इन सहिताओं से था भी था नहीं--?क समस्या ही है । शुक्ल संहिता 
से सम्बद्ध कात्यायन श्रौत सूत्र, पारस्कर गुह्मय सूत्र, कात्यायन शुल्व सूत्र है, तो 
आइबलायन श्रौत सूत्र, आइवलायन ग्ह्यसूत्र तथा झांखायन गृह्म एवं श्रौत सूत्र 
ऋग्वेद से सम्बद्ध है, इसी प्रकार, सामबेद के छाटयायन तथा द्राह्मायन श्रौत सूत्र 
जँमिनोय श्रौत एव गुह्म सूत्र, तथा गोभिल आर खाविर गह्यसूत्रो मे भी बडा निकट 
परस्पर-सम्बन्ध है। सामवेद बाडमय में आर्षेय कल्प (अथवा सशक कल्प सूत्र ) 
की उपेक्षा भी नहीं की जा सकती, क्योकि--इसमे सोम-सत्रो के प्रसंग में गेय 
विशिन्न गीतो, लथो की शिक्षा विहित है। इस सूत्र का सम्बन्ध पचरविश ब्राह्मण 
से किया जाता है, और इसकी रचना निस्सन्देह लाटयायन सूत्र से पूर्व हो चुकी थी। 
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और, अन्त मे, अथवंवेद वाड्मय में एक बडे अर्वाचीन श्रौतसूत्र बेतान का उल्लेख, 
तथा प्राचीन कौक्षिक सूत्र का उल्लेख, अप्रास गिक न होगा । कौशिक सूत्र को हम 
अशत ही एक गह्मसूत्र कह सकते है, क्योकि , गृह्य विधियों के अतिरिक्त, अथर्वं- 
बेदीय अभिचार मत्रों में आई जादूगीरी (अथवा एंन्द्रजालिक विधि) का बड़ा 
ही सूक्ष्म विवेचन ( बडें-पेमाने पर) इसमे मिलता है। इस प्रकार अथवंबेदीय मन्त्र 
विद्या' को स्पष्ट करने के लिए कौशिक सूत्र का महत्त्व बहुत अधिक है। इसी 
प्रकार का एक मत्र-विद्यात्मक सूत्र-ग्रथ' सामवेद से सम्पुक्त भी मिलता है 
जिसका नाम साम्विधान-ब्राह्मण यद्यपि कुछ भ्रामक प्रतीत होता है । 

इन मुख्य सूत्र प्रन्‍्थों कं अतिरिक्त, कुछ उपसूत्र--श्राद्ध कल्प तथा पितृकल्प 

सूत्र के नाम से सिलत हूँ जिनमे कुछ का सम्बन्ध तो वेदिक स हिताओ से किया जाता 
है जबकि अधिकाश उनसे वस्तुत अर्वाचीन है। यह सूत्र-बाहुमय परम्परा किसी 
विशेष यग मे समाप्त हो गई प्रतीत नही होती; उपनिषदो की भाति प्राय आज तक 
सूत्र-वाइमय पललवित हो (ता) रहा है। श्रौत और गृह्यसूत्रो के कुछ अस्पष्ट 
अथवा अर्थ-स्पष्ट प्रसगो पर प्रकाश डालने के लिए कुछ परिश्िष्ट भी लिखे गए 
जिनमे गोभिल ग्द्य सूत्र से सम्बन्ध गोभिलपुत्र-कृत गुक्ा-संग्रह परिदिष्ट मिलता 
है और एक घधम्ंप्रदीप भी | धर्म के इतिहास मे अथवंबंद के एक परिशिष्ट का 
महत्त्व अभिचार-विधि, शकुन-विधि, एवं स्वस्ति-विधि की दृष्टि से बहुत अधिक 
है । वैतान सूत्र के अविभाज्य अग के रूप में एक बडा प्राचीन प्रायश्चित्त सूत्र 
भी उपलब्ध हुआ है। उत्तर सूत्र-वाइमय में कुछेक प्रयोग, पद्धति तथा कारिका 
नामक ग्रथो का उल्लेख किया जा सकता है। ये प्राय बंदिक सहिताओ से सम्बद्ध 
पूर्ण सस्का रविधिया-ही है, या फिर--इनका विषय कुछक विशेष संस्कार ही है 
जिनमे विद्येष महत्व विवाह, समाधि-चयन तथा श्राद्धपरक निबचों का है। 

३ विवाला पाप सादा... 9747 50. व मद्(दवह ह॑ द फिवकारिप दंए 
$हट7 (7६2 /ाफटे३ 50600]02व९, १५, 8५7-98, 29- 38) 

४ ('बोंगाते: शत पारी बाड़ (पट 0 ्ाइटला वंश खाब॥-हु्राफावदाआाउदीश। 
4006/ 0०, !!88, .4/हमरवीफहरीशा 20॥९0/7/#, [893 7076 6/#0/दीउॉह्क 
॥/6दैला-हवं दाह (207476#2, । 006, १४7६(70702 "65 
0७४ जवर्बत/7, ४, 4, 890, 89गी 

५ पि535 प्रात 'एल्ला (720७ मव्यवाहडएकष्दौीर दा दादा (द्ा्दंत , 
हली बेल शएला सादे लापद्‌श गिद्याउदटी-एछ 7 ि०#/शाब्ीबाएशि 77 
छ्रबाशरिकाडए गाव वलातहा बैश खराबतएटमाबबाउताौशा 776 888, 
दा. [[ ॥##दाफएटाशए क्र. इहप्रग्याए,.. ]889 );.. शादियां 
(॥0लव09ी 70९ (:४0709०९४५, 489], (24#ढ/5 बार्द उ7द्ाफव८- 
60%, [092!, 267-9]] ; $छ्वाएटतेंटा :.. सहिकच्डाफ्रैवस: दल ख्ाव॑।प- 
द्शादाा।#दा 2य्टवकाउय्यवत, 90], 3937), पका, डग्टीद्वाव९: 


बचा दावाताीशा ऑग्ता॑टशत्खाहार्द, रेट, झएा, 35॥. 
2 हि. ड 


बेदार्थ में सहायक वेदांग ग्रंथ 


शिक्षा-प्रंथ भी काल दृष्टि से प्रायः कल्पसूत्रो के समकालीन ही ठहरते है: 
कल्पसूत्रों का सम्बन्ध वेदो के ब्राह्मण भाग से था, तो शिक्षा-सूत्रो्ा त्ोवा सल्जन्ध 
वेद की सहिताओ से होता है। शिक्षा का अर्थ होता है--बैदिक मंत्रो (शब्दों) के 
सही उच्चारण सिखाने वाला लघु ग्रथ' । शिक्षा का वेदाग रूप मे परिगणन 
सबसे पहले सम्भवत' तैत्तिरोय उपनिषद्‌ १ २ मे हुआ है जहा अक्षर-विज्ञान 
स्वर-विज्ञान, मांत्रा-विज्ञान, लूय-विज्ञान, सन्धि-विज्ञान, तथा निवृत्ति-विज्ञान, 
को शिक्षा के छ अध्याय बताया गया है। शिक्षा की यू क्ति भी, धममंसूत्रो की भाति, 
धामिक कृत्यो से प्रसूत हुई थी, क्योकि--किसी भी धामिक कृत्य के निष्पादन 
के लिए उस कृत्य के विधि-विधान का ज्ञान तो आवश्यक होता ही था, साथ ही 
उसमें आये मत्रो आदि के, (प्राचीन परम्परा के अनुसार ) यथावत्‌ उच्चारण आदि 
की भी उपेक्षा न की जा सकती थी। इससे स्पष्ट निष्कर्य यह निकलता है 
कि शिक्षा-ग्रथो का जब निर्माण हुआ, स हिताओ के प्रति भारतीय जन-साधारण 
की आस्था बद्ध मूल हो चुकी थी । उदाहरणतया--ऋग्वेद सहिता के सम्बन्ध 
में तो यह सप्रमाण सिद्ध किया ही जा सकता है कि लिखित मत्रो मे प्राचीन परम्परा 
सुरक्षित नही है, क्योकि---सम्पादकों ने सकलन करवे-करते बेदिक झब्दों मे 
यद्यपि बहुत हेर-फंर नहीं किया, तथापि विक्षा के सिद्धान्तो के अनुसार सन्धि- 
नियमों का पालन करते हुए उन्होन मूल शब्दों के आदि और अचन्त मे प्राय कुछ 
परिवतंन कर ही दिये थे। मूल रूप त्वं हि अग्ते का जो रूप सहिताओ में 'त्व 
हाग्न' मिलता है" वह (परिवर्तत) निश्चय ही शिक्षाकारों न किया होगा। 
सहितापाठ के अतिरिक्त प्रत्यक मत्र का पदपाठ भी इन ग्रथों मे मिलता है जिसमे 
मन्त्र के अगरभूत पदो को पृथक--अर्थात्‌ सन्धि और स्वर की दृष्टि से स्वतल्त्र- 
अकित करन की प्रथा है -- 


अग्नि पूर्वे भिर्‌ ऋ षिसिरोडयों नूतनेरुत । 
” स देवाँ एह वक्षति ॥॥ 
का पाठ इस प्रकार होगा -- 
अग्नि: । पृूर्वेलि: । ऋषिलि: । ईड्यः। नूतन: । उत । 
सः । वेबानू । आ। इह । वक्षति ॥ 
यह पदपाठ बिसा शिक्षा एवं व्याकरण के ज्ञान के असम्भव है। ऋग्वेदीय 


उपलब्ध प्रालिशाश्य--प्रातिश्ञाख्यों का महस्व--ध्यासशिक्षा २२१ 


पद-पाठ-विश्लेषण एंतरेय आरण्यक मे अभिपूजित आजाये झाकल्य के नाम से 
प्रसिद्ध है 

इस प्रकार संहिता पाठ अथवा पद पाठ शिक्षा-विधान के पुराण फल है। 
इन शिक्षा-सम्प्रदागों का जो-कुछ रूप वेदाग-वाकृमय के रूप मे हमे मिलता है, 
उसे प्रतिज्ञाख्य की सामान्य संज्ञा दी जाती है। प्रतिशाख्यों में सहितापाठ तथा 
पदपाठ के परस्पर-परिवर्तं न के नियम निर्दिष्ट है अर्थात्‌-प्रतिशाल्यों का विषय 
भी--शिक्षा-प्रन्यो की भाति--उच्चारण, स्वर, सन्धि आदि का परिज्ञान कराना 
ही है। कही-कही वेदों मे, अ-कारण, स्वर को दीघे रूप मे उच्चारण करना होता 
है' एसे नियमो को भी यहा एकत्रित कर दिया गया है प्रत्येक सहिता की अपनी- 
अपनी पृथक शाखा होती है, अपना-अपना पृथक प्रतिशास्य होता है। ऋग्वेद 
प्राति-शाख्य को आश्वलायन के गुरु शौनक की कृति माना जाता है। प्राचीन सूत्रों 
में इसे एक सूत्र कहा गया है, सो--सम्भव है शौनक का यह अथ वास्तव मे किसी 
प्राचीन सूत्र का एक नवीन-सस्करण मात्र ही हो । इसी प्रकार तेत्तिरीय संहिता 
से सम्बद्ध तंत्तिरीय प्रातिशाव्यसूत्र भी मिलता है, तथा बाजसनेयि संहिता तथा 
अथर्वबद संहिता के पृथक्‌-पृथक्‌ प्रातिशाश्य सूत्र भी मिलते है जिनसे बाजसन पिसृत्र 
को कात्यायन कृत्य माना जाता है। एक सामप्रातिशारूय, तथा सामवेद के उत्तर- 
गान के सम्बन्ध मे एक पृष्पसूत्र भी उपलब्ध हुआ है, जब कि यज्ञ मे सामगान' 
के विधय पर एक अलग 'पंच-बिध-सूज्र' भी प्राप्त हुआ है । 

इन प्रातिशास्यों का महत्व दो दृष्टियों से है : एक तो--भारत मे व्याकरण 
का बेजानिक अध्ययन इन प्रातिशाख्यो के साथ ही शुरू होता है यद्यपि यह 
सच है कि इन्हें व्याकरण-ग्रंथ नहीं कहा जा सकता; किन्तु जिन बिषयो का 
विवेचन इनमे होता है वे प्रायः व्याकरण के विषय भी है--और स्वयं व्याकरण 
के कर्ता मनीषियो ने भी प्रातिशाख्यकरो का नाम-से-उल्लेख अपने ग्रन्थों में 
किया है; दूसरे---इनका महत्त्व इस दृष्टि से भी कुछ कम नहीं कि हम आज 
दृढ विश्वास के साथ यह कह सकते है कि बंदिक संहिताओं का सूछ स्वरूप यदि 
आज तक यथावत्‌ सुरक्षित है, तो इन प्रातिशाख्यो के कारण ही। ऋग्वेद 
प्रातिशाख्य की साक्षी है कि न केवल ऋग्वेद का मण्डलो मे विभाजन ही उन दिनो 
तक हो चूका था, अपितु सूक्‍तो का क्रम भी अक्षरशः, उस प्राचीन युग मे, वही था 
जिस रूप मे हमारी आज की छपी पुस्तकों मे वह मिलता है ! यह सब शौनक 
महर्षि के निर्धारित नियमों की कृपा से ही सभव हो सका था ! 

ये प्रातिशाख्य वस्तुतः शिक्षा वेदाग के प्राचीनतम अवशेष है, यद्यपि--स्वयं 
शिक्षा के नाम से प्रचलित लघु-प्रथ जो भारद्वाज, व्यास, बविष्ठ, याशवल्क्य के ताम 


२२९ ज्ौनक तथा कात्यायन की अनुक्र मणियाँं--ब्‌ हहेवता तथा ऋणग्विधाम 


से प्रचलित आज मिलते है, बहुत पीछे लिखे गए प्रतीत होते है। उनकी रचला प्रायः 
प्रातिशाख्॑यो के अन्‌ुकरण पर, पद्य मे, उसी प्रकार हुई है जैसे प्राचीन वेदिक धर्म- 
सूती के आधार पर मन्‌॒स्मृति आदि की रचना । इन मे व्यास-शिक्षा का सम्बन्ध 
तेत्तिरीय प्रातिशाल्य से किया जाता है और, यद्यपि शेष शिक्षा-ग्रंथों का सम्बन्ध 
भी उसी प्रकार किसी न किसी प्रातिशाख्य के साथ करने की प्रथा है, तथापि--- 
प्राच्ीनता की दृष्टि से उनका बह महत्त्व नही जो व्यास-कृत शिक्षा का है। 


शौनक तथा कात्यायन ही दो प्रमुख प्रतिशाख्यकार हूँ । जिनके नाम से 
वेदिक सहिताओ पर कुछ अन्य वेदाग सरीखे उपांग भी प्रसिद्ध हैं। इन उपागों 
का पारिभाषिक नाम अनुक्रमणोी होता है--जिनमे बंदिक सहिताओ के सूक्‍तों 
और मन्‍्नो की सख्या, क्रम आदि का निर्देश किया जाता है और साथ ही देवता, 
ऋषि, छनन्‍्द आदि का भी | शौनक की अनुक्रमणी ऋग्वेद-परक है जबकि कात्यायन 
की सर्वानुक्रमणों में ऋग्वेद से सम्बद्ध प्रायः सभी सूक्ष्म विषयो को, मत्रो के प्रथम 
शब्द ही अकित करते हुए, एकत्र उपस्थित कर दिया गया है । शौनक के नाम 
से दो पद्मबद्ध ग्रथ बहदबंबता तथा ऋष्बिधान भी प्रसिद्ध हैं जिनकी रचना 
-+स्वय शौनक ने नहीं, अपितु--भौनक-सम्प्रदाय के किसी उत्तरकालीन शिष्य 
ने की प्रतीत होती हूँ । बृहददेवता का ध्येय है--ऋरग्वेद मे आये एक-ही देवता 
परक सूक्‍तो को एक-ही स्थान पर सूचित कर देना । साथ ही इसमे इन देवी- 
देवताओ के सम्बन्ध में लोक-विश्रुत उपाख्यानों को भी सगृहीत कर दिया गया है। 
इसलिए बहुद्देबता का महत्व भारतीय आख्यायन-साहित्य की दृष्टि से भो कुछ 
कस नहीं हूं। बृहददेवता मे प्रयक्‍त 'श्लोक' एवं तिष्टभ्‌' वेदों और महाकाव्यों 
के छन्‍्दो मे बीच की कडी है। बृहददेवता मे आये उपाख्यान कई बार महाभारत 
मे एक नये सस्‍्करण मे प्रस्तुत हुए है। ऋग्विधान भी एक सूचि-परक ग्रथ है 
जिसमे ऋग्वेद सहिता के क्रम एवं मन्त्र-बल पर बल अधिक है, अर्थात्‌--इसकी 
रचना उपरि-उल्लिखित साम-विधान ब्राह्मण के अवुकरण पर की गई प्रतीत 
होती है । 

इन अनुक्रमणियों का महत्त्व कुम-से-कम इतता तो है ही कि हमे इन्ही के 
कारण यह सान्त्वता मिलती है कि भारतीय वेदिक वाहुमय, विश्येषतः सहिता 
वाझइुमय, आज भी अपने उसी प्राचीन रूप मे--मत्रो के -क्रम-सख्या-स्वर एवं 
विनियोग आदि (सभी) दृष्टियों से अपने मूल रूप से--विद्यमान है! 

यास्क के निरुक्‍त के विषय में भी यही कुछ कहा जा सकता है । यह भी अपनी 
श्रेणी के वेदाग का एकमात्र अवशेष रह गया है, जिसकी साक्षी भी ऋग्वेद की 
सम्पादकीय प्रामाणिकता का एक और पोषक प्रमाण दे सकती है। बंदिक परम्परा 


निधष्टु और निरुकत--छन्द और ज्योतिष श्ररै 


में गलती से निघण्टुओ को भी यास्क-कृत मान लिया गया है, जबकि सच्चाई यह हैं 
कि इन निघष्डुओं में आये पदों का सकलन तथा क्रम-बन्धन प्राचीन ऋषियों के 
बशजो अथवा मूनियों ने वेदार्थ-बोध की सहायता के लिए किया था। और इन्ही 
परम्परागत सूची-ग्रथो पर यास्क ने. अपना यह निर्वचतात्मक् ग्रथ लिखा । 
निषण्ट मे पढो को तीन अध्याग्रो में. व्रिधक्त क्रिया गया है--पहले अध्याय में 
जिसे नंघष्टुक काण्ड कहा जाता है, तीन उपविभाग है (जिनमे 'पृथ्वी' अथे वाले 
२१, स्वर्ण अर्थ वाले १५, वाय' अर्थ वाले १६, 'जल' अर्थ वाले १०१,५/% धातु- 
अर्थक १२२ पदों का, तथा शभीद्र' अर्थ वाले २६ विशेषणों एवं क्रिया-विशेषणों 
का संग्रह एकत्र उपस्थित है, नेगस काण्ड अपिवा एऐकप्दिक नामक 
द्वितीय अध्याय में कुछ अस्पप्ट एवं दुर्वोच चब्दों का सम्रह है, तो बृबत काण्ड 
(नामक अन्तिम अध्याय) में पथ्वी पर, अन्तरिक्ष मे, और आकाण मे रहने 
वाले देवी-देवताओं का यथा-स्थान विवेचन हुआ है। वदिक_ निरुक्त-शास्त्र का 
आरम्भ सम्भवत इसी प्रकार की सूचियों के सम्पादन के साथ हुआ था, पुन., इसे 
णब्दों पर निमुक्‍्त की गली में विश्लेषण-विवेच्रत वेदिद: ऋचाओ के उद्धय्णो के 
साथ प्रस्तुत करना वेद-व्याख्यान में एक नया पय था जिसका अनु सरण एक स्वतत्र 
वाहमय के रूप में सायण आदि ने आगे चल कर किया भी । कुछ हो, इसभ 
दे़ की गुजाइश नही रह जाती कि यास्क से पूर्व भी कितने ही- मिछक्ल-कार हो/ 
चके थे, यद्यपि स्वात्मनि परिपृर्णता के कारण आज यास्क का ग्रथ ही- बच रहा. है । 


छन्द तथा ज्योतिषपरक वेदागो की रचना वेढाग युग का सम्भवत अर्वाचीन- 
तम अग है। सामवेद के साथ सम्बद्ध वेदाग-सूत्र में छन्‍्दों की विवेचना के अतिरिक्त 
उक्ध, स्तोम तथा गान का वंज्ञानिक विइछेषण भी मिलता है। व्याकरण की 
दृष्टि से भी इसका पर्याप्त महत्त्व है, यद्यपि---भारतीय प्रथा में इसे भी पतजलि- 
कृत मान लिया गया है। वही भारतीय परम्परा पुन पिगल के छन्द-सूत्र को 
ऋग्वेद तथा यजुबेद से सम्बन्धित करती है। पिगल-सूत्र के जो दो रूपान्तर हमे 
मिलले है, भाषा और शेली की दृष्टि से स्पष्ट ही किसी परतर युग की रचना है. 
क्योंकि---इनमे छौकिक-सस्कृत छन्दों का ही अध्ययन हुआ है । एक छोटा-सा 
पद्यमय लघु-ग्रथ ज्योतिष-वेदांग के नाम से भी मिलता है जिसके यजुर्वेदीय सस्करण 
में ४३ पद्म है तो ऋग्वेदीय मे ३६। ज्योतिष-वेदाग का मुख्य विषय उत्तरायण 
तथा दक्षिणायन के समय सूर्य और चन्द्रमा की स्थिति, विविध राशियो के प्रसंग में 
२७ नक्षत्रों के अपने-अपने मण्डल, और उन वृत्तों मे पुन प्रतिपदा तथा पूर्णिमा 
की अवस्थिति, अथवा एतद्‌-विषयक गणना के मम्बन्ध में कुछ-और निर्देश भी है| 
इस ग्रथ को रचना पद्च मे ही हुई, इसका अर्थ भी स्पष्ट है कि यह किसी परतर यूग 


१२४ व्याफरणज्ञास्त्र को घामिक बारुमव से स्वसस्त्रंता 


की रचना है और, हां--इसकी कोई परिपूर्ण व्याख्या भी सही-अर्थों में आज तक 
नही हो सकी । 

व्याकरण परक प्राचीन वेदांग ग्रंथ सबंधा लुप्त हो चुके हैं। प्रारम्भ में 
व्यक्तरण-बिज्ञान की रचना भी, वेदिक परिषदों के अनुसार बेदार्थ को सुगम करने 
के लिए हुई होगी, क्योकि---आरण्यक ग्रथो मे भी व्याकरण-शास्त्र की थोडी-बहुत 
परिभाषाए जहा-तहा बिखरी मिलती है। व्याकरण-शास्त्र के प्राचीन-तम ग्रथ 
पाणिनोय अध्टाध्यायी मे वंद्रिक प्रकरण को बहुत ही कम छुआ गया है; पाणिनि 
का सम्बन्ध न किसी वेदिक स हिता से है, न किसी सम्प्रदाय से है। इसकी रचना 
भी किसी ऐसे युग मे हुई थी जबकि व्याकरण-दश्ास्त्र की धामिक सम्प्रदायों से 
सर्वथा पृथक, कुछ स्वतत्र, परम्पराए, निर्धारित हो चुकी थी। और भारत में 
अध्ययन-अध्यापन की यह एक 'राष्ट्रिय' विशेषता ही रही है कि एक 'विज्ञान' का 
(या उस विज्ञान के एक अश का) सूक्ष्म विवेचन शुरू-शुरू मे एक धामिक-अध्ययन 
का अंग बन कर हुआ तो, आग चल कर, उसका विकास प्रायः एक स्वतत्र दिशा ही 
पकड़ गया ! 


थेदों का काल-निर्णय 


वेदों से आरम्भ करके वेदागों तक---सम्पूर्ण वंदिक वाहुमय का परिचय हो 
लिया । अब इसके काल-सम्बन्धी प्रश्न को और स्थगित नही किया जा सकता। 
इस सम्बन्ध मे हम पहले ही बता दे कि यदि किसी प्रकार ऋग्वेद तथा अथवंबेद 
के प्राचीन सूक्‍तो को ही हम कुछ निश्चित शतियो के अन्दर भी निर्धारित कर 
सकते तो वेद के काल के सम्बन्ध मे एक अलग अध्याय लिखन की आवश्यकता ही 
न रह जाती ? किन्तु खेद इस बात का है कि बडे-से-बडे वेदिक-विद्वानों मे इस 
विषय पर (शतियो नही सहस्नाब्दियों-नक का वेमत्य है। कुछ के अनुसार ऋग्वेद 
के सूक्‍तो का निर्माण एक हजार ई० पू० में हुआ तो दूसरे उन्ही सूक्तो को ३०००- 
२००० ई० पू० में निर्मित मानते है। जब प्रसिद्ध विद्वानों की यह अवस्था हो, 
तो साधारण-पाठक के लिये कुछ अनिश्चित-सी तिथिया प्रस्तुत कर देने से वेद की 
प्रानीनता अथवा अर्वाचीनता के विषय मे, बिना ऐसे मतो की समर्थक युक्‍्तिया 
उपस्थित किये, बात कुछ बनती नही । किन्तु वेद भारतीय वाहुमय की प्राचीनतप 
कृति है, इण्डो-आयंन सम्यता का मूल आधार एवं ख्रोत है; सो, प्रस्तुत प्रश्न का 
किचित्‌ समाधान एऐतिहासिको, पुरातत्वविदो, अपिच भाषाविदो के लिए भी पर्याप्त 
महत्त्वपूर्ण है। और सचमृच, यदि इण्डो-आयंन तथा इण्डो-यू रोपियन सस्क्ृतियों 
के एं तिहासिक यू गो का कुछ निश्चित क्रम बिठाया जा सकता है, तो वह भी भारतवर्ष 
में निष्पन्न आयं-सस्क्ृति के प्राचीनतम अवशषों के विभिन्न काछो को यथाक्रम 
स्थिर करके ही ( सिद्ध किया जा सकता है), अन्यथा नही । 

-+ईन परिस्थितियों मे, विशेषत अ-विशेषज्ञ साधारण-जन के सम्मुख, 
केखक अपनी अज्ञता एवं सीमा प्रारम्भ मे ही प्रकट कर दे, यह भी आवश्यक प्रतीत 
होता है । 

आरम्भ में जब भारतीय वाहुमय से पादचात्य विद्वानो का कुछ-कुछ परिचय 
हुआ था, तो उनकी प्रथम प्रतिक्रिया प्राचीन आये वाइमय' को बावा-आदम के 
यूग से यथावत्‌ सुरक्षित, १रम्परित ग्रहण करने की थी। इलीगल ने क्या, सचमच, 
यहू आशा प्रकट नही की थी कि इस वाझुूमय के प्रकाश में आने से प्राचीन विश्व के 
जन्धकारमय इतिहास मे कुछ स्पष्टता आने लगेगी ? बेबर ने भी अपने 
इतिहास के प्रथम सस्करण (१८५२ मे) प्रकट किया था कि भारतीय वाझुमय 
ही विश्व वाकह्ृमय का प्राचीनतम रूप है (यद्यपि १८७६ में अपने इतिहास के 
द्वितीय संस्करण मे उसने यह माना भरा कि मिश्र के प्राचीत अभिलेख तथा अमीरियन 


विश्व का प्राचोनतस साहित्यिक अवशेष? -- भौगोलिक तथा घा्िक प्रगति कौ युक्ति 


साहित्य के अवशेष, जो हाल ही मे प्रकाश में आये है, शायद हमारी वेद-सम्बन्धी 
प्राचीन स्थापनाओं को सदिग्ध कर दे )। बेबर के इस निर्णय का आधार मुख्यतया 
भूगोल तथा धर्म के इतिहास की युक्ति थी । ऋग्वेद के प्राचीन अश्यो में हम 
भारतीयों को पंजाब के आसपास बस गया पाते है। बहुत धीरे-धीरे उन्होने उत्तर- 
भारत मे गंगा की ओर प्रगति की--इसके प्रमाण हमे परतर वेंदिक साहित्य 
में मिलते है। महाभारत तथा रामायण के वीरगाथा युग मे ब्राह्मण-धर्म के इस 
विकास की दिशा दक्षिणाभिमुख हो चुकी है। यह विकास प्राचीन आदिवासियों 
को कुचले बिना असभव था। इसके लिए सदिया चाहिये । यही नही, ऋग्वेद 
की प्रकृति-पूजा को उपनिषदो की दार्शनिकता मे परिणत होने के लिये भी कितनी 
ही शतियां अपेक्षित है; और तीन सौ ईसवी तक पहुचते-पहु चते---मेगास्थनीज ने 
किस धार्मिक पतन का प्रत्यक्ष आर्यो के अन्धविश्वासों में तथा मूतिपूजा आदि मे 
किया था ? एंसी स्थिति मे वेबर तर दिक काछ-निर्णय को अनिवाय उद्धोषित न 
करता, तो * उसके पास और चारा भी क्‍या था ? सचमुच उसने एक बार 
स्वीकार भी किया था कि इस दिशा मे सब प्रयत्न व्यर्थ है! |-- 

प्राचीन भारतीय वाइमय की कुछ निश्चित अन्‌ क्रमणी प्राप्त करने के लिए 
सर्वप्रथम प्रयत्त शायद, १८५९ मे, मेक्तमूलर ने किया था। मेक्‍्पमूलर के 'सस्कृत 
साहित्य के इंतिहास' मे केन्द्रीय तिथि-बिन्दु---सिकन्दर का भारत मे आक्रमण तथा 
भारत मे बौद्धधर्म का उदय है। संक्षेप में मक्समूछर की युक्‍ति यह है कि बौद्धधर्म 
का जन्म ब्राह्मण-धर्म के यज्ञयागीय आडम्बर की प्रतिक्रिया में हुआ था | इसलिए 
यह असदिग्ध ही है कि सहिता-प्रन्थ, बराह्मण-पग्रन्थ, आरण्यक ग्रन्थ तथा उपनिपद्‌- 
ग्रन्थ--अर्थात्‌ (सम्पूर्ण ) वंदिक वाडमय के सभी अश---तब तक अपने विनिद्चित 
रूप मे आ चुके थे। अर्थात्‌ वंदिक वाइमय की श्टखला को ५०० ई० पू० तेक 
यदि सुनिश्चित मान लिया जाय तो वेदाग अथवा सूत्र वाइमय को प्राय बौद्धवमं 
के आदि यूग में ही निष्पन्न हुआ समझना चाहिये । इन 'सूत्रो' को रचना शेष 
ब्राह्मण-साहित्य के आधार पर ही प्रव॒ृत्त होती है--जिसका काल मंक्समूलर की 
कल्पना मे ६००-२०० ई० पू० में मान लिया गया है । (यही कल्पना, किसी 
निश्चित-आधार पर टिकी न होने के कारण, मंबसमूलर की युक्ति को बहुत दुबेल 
कर देती है।) ब्राह्मणग्रन्थो मे भी प्राचीत तथा अर्वाचीन अश मिलते है; इन ग्रन्थों 
में स्वय प्राचीन वशावलिया परियगणित है : जिनके विकास के लिए---२०० वर्ष की 
अवधि कुछ उपयुक्त नही जचती । इन ब्राह्मणों का काल मेक्समूलर की स्थापना 
के अनुसार ८००-६०० ई० पू० निश्चित होता है। ये ब्राह्मग-प्रन्थ स्वय किसी 
आधार पर खड़े हुए थे, और यह आधार उनका-वेद-चतुष्पदी थी। चारों संहिताओ 
की रचना को, अपिवा उनके सम्पादन-सकलन को, दो-सौ सारू और देकर 


सम्पूर्ण 'ब॑दिक वाउमय' बुद्ध (६०० ई० पू०)-नपू्ष हे २२७ 


मक्‍्समूलर १००० ईसवी पू० तक जा पहुंचता है। किन्तु सहिताओ के ग्रथित होने 
से पूव--अर्थात्‌ वेदों के कमंकाण्ड का अविभाज्य अंग बनने से पूर्व--ब्दिक कविता 
क॑ स्वृतन्त्र-विकास के लिए भी तो एक यूग चाहिये । सो, इस काव्य-यूग के लिए 
भी मेक्समूलर बडी उदारता के साथ २०० वर्ष और जोड कर, १२०० ई० पृ० से 
वंदिक वाझुमय का उदय शुरू कर देता है । 

इस सिद्धान्त (की आलोचना )के मम्बन्ध मे हम केवल इतना ही कहना चाहेंगे 
कि दो-दो सौ वर्ष की यह अवधि केवल कल्पना पर ही आधारित प्रतीत होती 
है। (स्वयं मेक्‍्सम्‌लर ने भी यही-कुछ लिखा हे कि कम-से-कम इतना अन्तर तो 
हमें बंदिक साहित्य के दो युगो में मान ही लेना चाहिये ।) इसीलिए १८८९ मे 
गिफ्फर्ड लेक्चर्स के दरान मे उसने स्पप्ट कहा भी था कि “एक हजार ईसवी पूत्रं तक 
वेद बन चुके थे , १५०० या २०००, या ३००० ई०पृ०--कव प्रथम व दिक कविता 
सुनी गई---इसे जानते के लिए हमारे पास कोई साधन वही” । और सचमुच-- 
विज्ञान के क्षेत्र में कोई कल्पना कितनी दूर तक बद्धमूल हो सकती है---इसका एक 
अख्बूत प्रमाण मंक्ममुलर के बाद आने वाले गवेषको द्वारा इस स्थापना को बिना 
किसी नई यक्ति के आख मद कर मान लेना है। ह्विटनी ने मेक्समूलर की इस अन्ध- 
परम्परा की एक बार स्पष्ट शब्दों मे निन्‍न्दा भी की थी; श्रेडर' आदि विद्वानों ने 
डरते-इरते ही १५०० या २००० ई० पृ० तक बेदिक वाडत्मय को पहुचाने का 
परामर्श दिया था, और तभी--बाकोबी ने जब एकाएक ज्योतिष-विज्ञान की 
गणना के आधार पर वेदों को चौथी सहख्राब्दी ई० पू० में स्थापित करने की एक 
नई युक्ति दी, तब पाइचात्य जगत्‌ मे उसका कितना विरोध हुआ था--जैसे 
याकोबी की वह 'युक्षित' एक महान्‌ अतिशयोकति ही हो ? --याकोबी के विरोधी 
कितनी युगमता के साथ यह भूल ही गये थे कि जिस सिद्धान्त को (मंक्समूलर 
के) वे आज तक मानते आये थे उसका आधार भी कितना अस्थिर था ! 

नक्षत्र-गणना के आधार पर बेंदिक-युग की कालगणना करना कोई बहुत 
नया विचार नही है। लुड॒विद्ञ ने सूर्य ग्रहण के आधार पर एक ऐसा प्रयत्न इससे 
पूर्व किया भी था । बात यह है कि भारतवर्ष मे भी, रोम के पाद्रशियों को तरह, 
पुरोहितो का क॒चेंव्य होता था कि वे _यज्ञ-सम्बन्धी घडियों--को- -गिच-कर-फंचाग 
तय्मार कर दे । सम्पूर्ण ग्रहमण्डल की परिस्थिति का परिज्ञाव यज्ञ-पूर्ति के लिए 
आवश्यक होता था। ब्राह्मणों तथा युत्रो मे प॑चाग-सबन्धी- असख्य निर्देश इस 
सम्बन्ध में मिलते भी है---जिवमे-तस्रा-युहो ( नक्षत्रों )-का-मदहत््व अ-शत्यास्येय 
होता है । प्राचीन भारतीय गणनाविदो को यह ज्ञात था कि चन्द्रमा को एक मण्डल 
से दूसरी मण्डल मे संक्रमण के छिए २७ दिन और २७ रात की अवधि अपेक्षित होती 
है। माण्डलिक मास की हर रात चन्द्रमा की स्थिति विभिन्न नक्षत्र मे (मण्डल में) 


२२८ नक्षत्रगणना के संकेत : सूर्यप्रहण, चान्र-योग पर आशित यज्ञ-पंचांग, कुत्तिकाएं 


होती है। चन्द्रमा के वृत्त से कुछ ही दूरी पर “'माण्डलिक' इन २७ नक्षत्रों के अपने- 
अपने क्षेत्र होते हैं, अपनी-अपनी राशि होती है--जिसके भाधार पर किसी भी 
विशिष्ट क्षण मे चन्द्रमा की आपेक्षिक स्थिति बड़ी सुगमता से जानी जा सकती है । 
किस नक्षत्र के योग मे अमुक यज्ञ किया जाम---इसका विधान प्राचीन विधि-पुस्तकों 
में (भारत मे) प्राय: निर्दिष्ट मिलता है। कही-कही तो इस 'योग' का अर्थ होता 
है---दर्श तथा पूर्णमास के अवसर पर उन-उन नक्षत्रों की राशिगत स्थिति । पुरान 
वंदिक साहित्य मे एक और आधार नक्षत्र-गणना के विषय मे--बर्ष के बारह मास 
--भी कही-कही प्रचलित था, जिसके लिए २७ के स्थान पर पहले कभी केवल 
१२ नक्षत्रों का चन्द्रयोग ही अकित मिलता है। वर्ष का विभाजन चारद्र मासो 
पर आश्रित हो कर पुन' सौर मासो के नाम से भी बिना किसी परिवतन के होने 
लग गया। परिणामतः--बं दिक काल मे भी इन सौर एव चान्द्र तिथियो मे समति 
बिठाना, किसी न किसी प्रकार, आवश्यक था, और, सो, स्वभावत. प्रइन उठता 
हें--पूणिमा स विशिष्ट-नक्षत्रों के आधार पर वर्ष के आरम्भ अथबा ऋतुओं के 
योग की यूक्ति पर स्वयं इस काल-गणना सम्बन्धी सिद्धाःतों का आधार हो क्‍्यों-न 
निश्चित कर लिया जाय ” हमारा अभिप्राय कहने का यह है कि कालगणना के ये 
सिद्धान्त किसी विशिष्ट समय की किन्‍्ही विशिष्ट परिस्थितियों पर आश्रित है। 
और इस प्रकार जिस-जिस ने भी इन गणनाओं को आधार मान कर कुछ निश्चित 
परिणाम निकालने की की है उनकी तिथियों में परस्पर आयसमान-पाताल का 
अन्तर है ।--ऐसा क्‍यों ? याकोबी बॉन में, तथा बाल गगाघर तिलक बम्बई मे, 
भिन्न-भिन्न, स्वतन्त्र, दिशाओं से एक ही निष्कर्ष पर पहु चे कि ब्राह्मण-यु ग में कृत्ति- 
काओ की स्थिति ('नक्षत्र-अभियान' की दृष्टि से) उत्तरायण में थी--जबकि कुछ 
वदिक स्थलो मे उत्तरायण का योग (किसी प्राचीन पचाग के अन्‌ सार ) मृगशिरा के 
साथ पडता था--क्ृत्तिकाओ की ये दो प्रार भिक-स्थितिया ज्योतिगंणना में-- 
अनुबतंन के आधार पर--क्रमणश २५०० ई० पू० तथा ४५००ई० पू० स्थिर होती 
है। यहा तक दोनो विद्वानों का निष्कय्य एक है; किन्तु याकोंबी, ऋग्वेद के सूक्‍तों 
को, वेदिक सभ्यता की परिपक्वावस्था में रचित मानते हुए, उनका काल ४५०० 
ई० पू० मे मान कर ही सन्तुष्ट है, तिलक उसी नक्षत्र-स्थिति को १५०० बर्ष 
और-पीछे ले जाता है। याकोबी के अनुसार वेदिक-सूक्तों कौ रचना ४५००- 
२५०० ई० पृ० में होती रही--जिसके समर्थन में विवाह के प्रकरण मे ( गृह-प्रवेश 
के समय गृद्यसूत्री मे) विहित वर द्वारा वधू को 'ध्रुव' नक्षत्र दिखाने का प्रसंग 
लाता है . विवाह-विधि में पति-पत्नी के अटूट सम्बन्ध के प्रतीक जिस उज्ज्वल 
नक्षत्र' को दिखाया जाता है उसका उदय ग्ह्मसूत्र के युग मे भ्रह्माण्ड-भुव' के 
इतना निकट होता था कि जैसे वह स्थिर ही हो ! 


किन्तु 'दो' निष्कर्षों में परस्पर इतना अन्तर क्‍यों ?--“नि-ध्रुवि' को मुक्ति २२९ 


किन्‍्तु ग्रह-गणनसा के निदिच्चत सिद्धान्तों के आधार पर हम यह जानते हैं कि 
ज्यो-ज्यों नकत्र-मण्डर की यह अक्ष-रेखा अपनी दिशा बदलती चलती है, ब्रह्माण्ड- 
क्षुव' नक्षत्र भी स्वय अपना स्थान क्रमश' बदलता चलता है--जिस परिवर्तन 
में उसे ब्रह्माण्ड-वृत्त के भ्रुव-बिन्दु के गिर्दे २३६० व्यासार्ध का एक चक्कर 
पूरा करते में २६००० साल लग जाते है, अर्थात्‌--हर सितारा धीरे-धीरे 
प्रगति-मार्ग मे उत्तराभिमुख बढ़ता हे और, अपने समय में, सम्पूर्ण प्रहमण्डल 
के लिए अ-चल ( श्रुव') बन जाता है। किन्तु यह अवस्मा बहुत कम ही आती 
है कि कोई चमकता हुआ सितारा मूल प्रुव' के इतना निकट आजाय कि “नि-श्रुवि' 
मे और उसमे कोई अन्तर ही हम न जान सके ! आजकल ब्रह्माण्ड के उत्तरा्ध 
में एल्फा नाम का एक गौण' नक्षत्र प्रुव-पुच्छ' से पृथक्‌ हो कर हमारे लिए भुव 
बना हुआ है। इस नक्षत्र को हम वेदिक यग का ध्रुव नही मान सकते, क्योंकि-- 
आज से दो हजार वर्ष पूर्व॑--यह मूल ध्रुव से पर्याप्त दूरी पर था, (सो, उसे धुव 
कहने की सम्भावना तब हो ही ने सकती थी) । इस सम्भावना के लिए हमारी 
“निकट तिथि' यदि कोई हो सकती है तो वह है २७८०ई०पू०--क्योकि तब एल्फा 
डईकोनिस प्राय ५०० वर्ष लगातार अपनी उसी नि-श्ुवि स्थिति मे अविचल 
स्थितिमान्‌ रहा | इसलिए, ध्रूव का नामकरण तथा विवाह मे ध्रुव का प्रत्यक्ष- 
दर्शन ' इस प्रथा को हम ३००० ई० पृ० के प्रयभाध में नक्षत्र-गणना के आधार 
पर डाल सकते है। ऋग्वेद के विवाह-मन्त्रों मे अभी ध्रुत्र दिखाने की इस प्रथा 
का जन्म ही नहीं हुआ था, इसीलिए--पाकोंबी की स्थापना भी यही है कि 
ऋग्वेद की इस ध्रुव-म्‌ल-क वेवाहिक प्रथा का काल मानव सम्यता के इतिहास में 
३००० ई० से पूर्व ही होना चाहिए" । 

हम ऊपर बतला चुके है कि याकोब्री और तिलक के इन निष्कर्यों का विरोध 
तब कितना हुआ था। कृत्तिकाओ की युक्ति के विरुद्ध भी सबसे बडा आक्षेय 
हमारा यही था कि-बाबाआदम के उस जमाने में भारतीयों को नक्षत्रो की स्थिति 
से अभिप्रेत उनकी चन्द्रमापेक्षया, सूर्य की अपेक्षा से नही, दूरी व निकटता होती भी 
थी? और यह भी अब तो सिद्ध हो चुका है कि उस जमाने से भारतीयों के उत्तरायग- 
दक्षिणायण विषयक ज्ञान का कोई प्रमाण-इन ग्रन्थों मे तो-नही मिऊता । शतपय 
२ १२ ३ के जिस प्रकारण का अथ॑ किया जाता है कि थे कृत्तिकाएं पूर्व से विजलित 
नहीं होतीं, सम्भवत , कुल-पुरोहित का अभिप्राय वहा यही था कि ये कृत्तिकाए 
पूर्व में उदित हीती है, (जिसके लिए तीसरी सहस्त्राव्दी मे उन दिनो केवल उत्त- 
रायण का ज्ञान हो आवश्यक सिद्ध होता है) | सही अर्थ इस वाक्य का यह भी हो 
सकताहै कि पूर्व में पर्याप्त समय तक हर-रात इनको हर-कोई तब प्रत्यक्ष देख सकता 
था; और बहु स्थिति--११००ई ०पू० पूर्व में थी। तव-वर्य को युक्ति के सम्बन्ध 


२३३० प्राक्चीन भारतीय ज्योतिर्शांन और नवधर्ष--आयों की वक्षिण-विजय' 


में हम केवल इतना ही कहना चाहेगे कि--क्योकि भिन्न-भिन्न सहस्त्राब्दियों में 
कभी नव वर्ष का विधान वसन्‍्त के साथ किया गया है तो कभी शरत्‌ के साथ, 
वर्षा के साथ (और ये ऋतुए भी वर्ष मे कभी तीन है कभी ५, ६): सो, इसमें भी 
उलझने की आवध्यकता नही ध्रुव नक्षत्र की युक्ति के सम्बन्ध में भी भारी आक्षेप 
समय-समय पर उठते रहे है। हमारे कहने का अभिप्राय यह नही कि उन दिनो 
भारतवर्ष के नभोमण्डल पर ध्ुवपुच्छ-सप्तक में से क्रिमी एक नक्षत्र की सम्भावना 
प्रववत्‌ स्थिर होने की थी ही नही । १२५० ई० के आसपास, और उसके बहुत 
देर बाद तक, ऐसे किसी-त-किसी श्र्‌व की प्रामाणिकता हम स्वय सिद्ध कर सकते हैं। 
खेर, और न-ही ऋग्वेद मे प्रव-दर्शन की प्रया का उल्लेख-न-होना हमे किसी निश्चित 
परिणाम की ओर पहुचा सकता है, क्योकि--अबाह्मगो में तथा गृद्मयसूत्रो में आई 
सभी वेबाहिक प्रथाओं का सकेत ऋग्वेद मे आवश्यक नहीं। सो, इसी एक प्रया के 
बारे से किसी अपवाद की अपेक्षा हम क्‍यों कर ? 


नक्षत्र-विज्ञान की इन यक्तियों के द्वारा तिलक और याकोबी वह सिद्ध न कर 
सके जो-कुछ सिद्ध करने के लिए कि वे चले थे, यद्यवि उनके विमर्गों का परिणाम 
इतना अवश्य हुआ कि आज विद्वज्जगत्‌ उक्त समस्या पर सचमृच नय्रे सिरे से सोचने 
लगा है कि क्या वेदिक सस्क्ृति को प्राचीनतर सिद्ध करने के लिए कोई अन्य प्रमाण 
भी सुझाय जा सकते है ; और, सचम्‌च, भारतीय इतिहास की व्यापक दृष्टि से 
सोचने पर हमे कोई एसी युक्ति नहीं मिलती जोंजेदिक वाहुमथ को तीसरी 
सहस्त्राब्दी, और भारतीय सस्कृति को वीयी सहत्त्राब्दी, ईसत्री पूत्रे पीछे धकरेलते 
से हमे रोक सके । यदि कुछ निश्चित तथ्य आज हम इस काल-गणना के सम्बन्ध 
में, कुछ निश्चित रूप मे, प्रस्तुत कर सकते है, तो वह यही कि--भारतीय इतिहास 
की राजनतिक, साहित्यिक एवं धामिक प्रगति के सम्बन्ध में हमारा आबुनिक 
परिज्ञान मंक्समूछर की १२०० या १५०० ई० पु० की कल्पना को सर्माथत नही कर 
सकता। जाजें ब्यू लर के निष्कर्थों के बाद अब उक्त सिद्धान्त को यही ठप कर 
देता ही उचित प्रतीत होता है । 

अभिलेखो के आवार पर यह सिद्ध हो चुका है कि तीक्षरो सरी ईसवी-पूर्ज मे 
दक्षिण भारत जायों की राजनीतिक एव सासकृतिक अधीनता में आ चुका था । 
बोध/यन तथा आपस्तम्ब आदि वे दिक सम्प्रदायों का जन्म दक्षिण मे हुआ - यह बात, 
उलटे, आयो की उक्त विजय को सातवी, आठवी सदी ईसवी पूर्व तक ले जाती 
प्रतीत होती है, क्योकि---सम्पूर्ण भारत पर आर्य अपिवा ब्राह्मण सस्क्ृति रातो- 
रात यहा तक छा जाय कि सुदूर दक्षिण मे नवीन बेदिक वेदागों का प्रवतंन उ चले- 
बुद्धि नही मानती । परन्तु, जेसा कि ब्यू'लर' ने कहा है, “७००-६०० ई० पू० 


प्रसंगात्‌ 'अमेरिका के इतिहास का एक पृष्ठ-व दिक वाहुसय का किक विकास 


में आरयों की यह दक्षिण-विजय इस सिद्धान्त को (कि १२०० या १५०० ई० पू० 
में वे भारत के उत्तरीय छोर पर और पूर्वी अफगानिस्तान में बस चुके थे) सर्वथा 
उन्‍्मूलित कर देती है, और यह कल्पना भी-कि इण्डो-आर्यन लोगों का वह कबीला 
जोबैदिक युग में आन्तरिक हे प-विद्वेष से सर्वंधा शिथिल पड चुका था--विशीर्ण 
हो चुका था, पंजाब, आसाम और बर्मा के अतिरिक्त भारत के एक-लाख तेईस-हजार 
वर्ग मील क्षेत्र पर हावी हो गया, और जगह-जगह राज्यो की स्थापना करते हुए 
५-७ सदियों की लघ्ववधि में सम्पूर्ण भारत को एक-रूप कर गया: उपहासास्पद 
प्रतीत होती है। सबसे बडी मुश्किल शायद इस तथाकथित विजय की राह में यह 
थी कि इन प्रदेशों मे बसने वाले लोग जंगली नही थे अपितु, सम्यता और संस्कृति 
की दृष्टि से, आर्यो की अपेक्षा किसी-दर्जे कम भी न थे। इस सफलता के लिए जो 
समय पर्याप्त समझ लिया गया है उसमे दुगून समय में भी उसकी सिद्धि आसान 
तही लगती ।* 
इस सम्बन्धमे कोई कह सकता है, और ओल्डनबगं “ने सचमुच कहा भी है, कि 
७०० वर्ष की अवधि, इस प्रकार, किसी भी राष्ट्र-ब्यापी प्रगति के लिए पर्याप्त है: 
“हम क्यों बडी आसानी से भला देते है कि उत्तरी तथा दक्षिणी अमेरिका के विपुल 
भूखण्ड की काया इस ४०० साल में कितनी पलट चुकी है ? यह तुलना भी कुछ उप- 
यक्‍त नही जचती, क्योंकि---जिन जातियो और सम्यताओ की मुठभेड अमे रिका में 
हुई थी, उनकी स्थिति भारतीय आर्यो-अनारयों के उस प्राचीन सगम्राम से बहुत भिन्न 
थी । राजनीतिक स्थिति भारत में तब क्या श्री--इसका कुछ परिचय ऋग्वेद में 
तथा महाभारत-रामायण में उपव्णित आर्यो के परस्पर कलहो, यद्धो के नरन्त्य 
से हमे आज भी मिल सकता है। इन परिस्थितियों मे भारत की राष्ट्र-विजय उन 
दिनो बड़ी धीमी रफ्तार के साथ, एक कदम के बाद दूसरा उठाते हुए, ही सिद्ध हो 
सकती थी , और सचम्‌च यदि भारतीय इतिहास के दो प्राचीत यूगो की हम परस्पर 
तुलना करे, तो--आर्यों की पूर्व की ओर और दक्षिण की ओर प्रगतियों मे भी हम 
आकाझ-पाताल का अन्तर पाते है। ऋग्वेद के सूक्‍तो में ये इण्डो-आर्यन लोग अभी 
भारत के सुदूर उत्तर-पश्चिम मे, और पूर्वी अफगानिस्तान मे, ही अपना [कुछ 
ठिकाना बना पाये थे, किस्तु--ऋग्वेद के उन्हीं सूकतो के विकास के लिए एक 
सदियो की' अवधि अपेक्षित है। भाषा की अकाट्य युक्ति की कसौटी पर ऋग्वेद 
में भी पूर्व और उत्तर यूग स्पष्ट है, क्योंकि---कुछ तथा-कथित ऋषियों की परिगणना 
अनुक्रमणियों में ही नही, ब्राह्मणों मे भी, प्राचीन ऋषियों में होने लग चुकी है । 
स्वय सूक्‍तो में ही पुरानी जेली का, पुराने सूकक्‍तो तथा (पुराने ) ऋषियों का, स्मरण 
किया गंया है। ब्लूमफील्ड-- ने यह सिद्ध कर दिखाया है कि ऋग्वेद के४००००पदों 
मे ५००० आवृत्ति-मात्र है, जिसका अर्थ भी यही निकलता है कि---जब ऋग्वेद 


'१३४ ” बेद बाइ-मय तथा झोब भारतीय बाइसय में स्पष्ट-विभाशक अन्तर 


का सम्पादन शुरू हुआ, उस यूग के आधुनिक' कवि जहां-कही से पं क्तियां सुन कर 
उन्हें अपनी स्वतन्त्र रचनाओ में समाविष्ट कर लिया करते भे ; सवाल अपनी- 
अपनी रुचि का है। इसके अतिरिक्त, ऋग्वेद मे तथा शष वे दिक वाहुमय में कितता 
अन्तर है--इसको एक बार फिर से सिद्ध करने की आवश्यकता नहीं। वही महान्‌ 
अन्तर हम पुनः वैदिक गद्य और पद्य मे पाते हैं। दोनों युगों की सम्यता में, संस्कृलि 
मे, कितना परस्प र-भे द है । ब्राह्मण-आरण्यक-उपतसिषद्‌ यूग का मूलाधार, वंदिक 
ऋतचाएं ही तही, अन्य संहिताओं के अति प्राचीन' मन्त्र-तन्त्र भी है। बात यह है 
कि प्राचीन उपाख्यानों, गीतो एवं 'मन्त्रों' की उस मूल भावना को लोक-परम्परा 
संबंथा भुला चुकी थी। एतरेय ब्राह्मण तथा ऋग्वेद के सूकतों मे संकलित एक ही उपा- 
ख्यान (शून शेप ) के दो रूपो की परस्पर तुलना ही इस प्रसग मे पर्याप्त होती चाहिए। 

तब ग्रन्थों को मौखिक परम्परा में सुरक्षित रखा जाता था; न लिखने के 
साधन थे, न उसकी प्रथा थी | सो, इस सुरक्षा के लिए भी पर्याप्त समय चाहिए । 
गुरु-शिष्यो की कितनी परम्पराएं, कितनी पीढिया, महाकाल के गत॑ में विल॒प्त 
हो चुकी होगी, जब--'यूगान्तर' के उस विस्मृत लोक-वाहुमय ने वेदिक परिषदो 
में कुछ निश्चित रूप धारण किया होगा । सार यह कि भाषा, साहित्य तथा संस्कृति 
की दृष्टि से कितनी ही शत्तियों का अन्तर अपेक्षित है--पुर्ण इसके कि जहां-तहां 
बिखरे वाहुमय को संहृत करके सुरक्षित किया जा सके | ऋग्वेद संहिता एक ऐसे 
ही युग का अवसान है, और, इसी प्रकार, ऋग्वेद मे और शष संहिताओ तथा 
ब्राह्मणो मे एक और मन्वन्तर अपेक्षित प्रतीत होता है । स्वयं ब्राह्मणों मे ही-- 
एक ब्ाहायण के एक ही सम्प्रदाय को अथवा उपसम्प्रदाय को ले लीजिये--ग्रुरु शिष्परो 
की परम्परा (ओं) का अन्न होने मे ही नही आता , एक उन्ही के उदय और विकास 
के लिए भी कितनी सदिया चाहिए, .. इस वाडमय के प्रसार के लिए--आहायाण- 
सस्कृति के प्रसार के लिए, धर्म-विजान के प्रसार के लिए, और ब्राह्मण वर्ण के 
सर्वातिन्नायी आधिपत्य के लिए--एक पूरे यूग की अपेक्षा है। स्वय उपनियदों मे 
ही हम कितने युगान्तरो, कितती पीडियो--के सकेत सुरक्षित पाते हैं। इस 
प्रकार, वेदों की उत प्रथत उबा से अ।रम्भ करके उपनिष दों की निशासुश्यो लालिमा 
में निलीयमान जिस महायुग को हम वेदिक वाडइमय के नाम से जानते हे, 
उसमे--अर्थात्‌ उस विपुल अवधि मे भी---सिध और गगा के मध्य का कितना 
भारतीय प्रदेश हमारे इण्डो-आयन अपनी प्रभुता मे ला सके थे ? यदि उत्तर- 
पश्चिम से पूर्व में गगा के मेंदान तक पहुंचने में इतनो देर रग सकती हुँ तो 
मध्य-भारत ओर वक्षिग भारत को विजित करने के लिए कितना समय और 
शबाहिए ! साराश यह कि--७०० साल की अवधि राष्ट्रो की सास्कृतिक 
विजय-पराजय के लिए कोई पर्याप्त अवधि नहीं है। 


संस्कृति के (विकास भौर विग्विजप' के लिए अपेशित 'सत्वस्तर' २३३ 


कुछ और युक्तियां भी इसके अतिरिक्त दी जा सकती है। पांचजी सदी ईसवी. 
धूव॑ में बौद्ध घर्म के अम्युदय को इतिहास की एक निश्चित तिथि के रूप में निर्बारित 
करके, सम्पूर्ण येदिक वाहुमय को बुद्ध से पूर्व निष्पन्न दिखलाने के लिए हम मेक्समूलर 
के सदा ऋणी रहेंगे। कुछ विद्वानों का विचार बह (रहा) है' कि प्राचीनतम 
हपनिषदों को छठी सदी ईसवी पूर्व से और पीछे ले जाते की आबश्यकता नहीं 
है; प्रथपि ओल्डनबर्ग ' ने इस स्थापना का खण्डन करते हुए बड़ स्पष्ट रूप से 
दिखाया है कि प्राचीसतम उपनिषदो मे तथा प्रानीनतम बौद्ध वाइुमम में सदियों का 
अन्तर अपेक्षित है, और यह तो बौद्ध-बाहइमय ही स्वयं कितनी-ही-बार स्वीकार 
कर चुका है कि न केवल ऋग्वेद और शेत्र तीन संहिताए ही अपितु छठों वेदांग 
भी, और ब्राह्मण-प्रस्थों में संग्रथित विपुल वाहइुमय एव विज्ञान भी, बद्ग से पूर्व अपने 
परिनिष्ठित रूप में आ चुका था। इसके अतिरिक्त, आज कितने ही नूतन अनुसन्धान 
प्राचीन भारत की धार्मिक दशा के सम्बन्ध मे नया प्रकाश डाल चुके है, जब कि-- 
मेक्‍्समूलर के बिनों में हमारा शान हो इस क्षेत्र में इतना नगण्य भा कि भारत की 
सम्पूर्ण जमं-परम्परा को शुद्ध के जन्म तक उबित. विकसित, बिस्मृत कर देने के 
लिए ७०० साल की संक्षिप्त अवधि को पर्याप्त समझा जा सकता था ! वेदो के 
विरुद्ध प्रतिक्रिया बुद्ध से सदियो पूर्व शुरू हो चुकी थी। कम-से-कम ज॑नो की परम्परा 
में इस प्रतिक्रिया के स्पष्ट निर्देश मिलते हैं; और जेन धर्म की सस्थापना ७५० 
ई०पू० मे हो चुकी थी--इस विषय में जेनो की अन्यभा-विश्वसनीय कालब्रुद्धि और 
कालगणना को यहा (और यही पर ? ) झुठलाने की आवश्यकता नही ब्यू'लर का 
तो यह विश्वास था ही कि वेदों (और ब्राह्मण-धर्म ) की प्रगति तथा वेद-विरोध 
की प्रगति, दोनो, प्राय समानान्तर ही होती रही है। दुर्भाग्यवश, एक निदिचत 
सिद्धान्त के रूप मे यह साधित करने से पूर्व ही ब्यू'लर की मृत्यु हो गई । 


१९०७ में एशिया-माइनर के अन्तगंत बोगाज़कोई' मे ह्यगो_ विकलर की 
खुदाइयो ने ऋग्वेद तथा वदिक सस्क्ृति के प्रश्न पर वाद-विवाद को जैते फिर से 
जगा दिया है। प्राचीन हित्ती साम्राज्य की राजधानी के दबे प्राज्य' अवशेयों मे 
कुछ मिट्टी की मुद्राए भी मिली है जिन पर १४वीं सदी ई० पू० के शुरू मे हित्तियों 
और मितन्नियों के बोच हुई एक सन्धि का उल्लेख एक राजकीय अनुशासत के रूप 
में मिलता है। सन्धिपत्र पर, शपथ खाते हुए, दोनो जातियो ने प्राचोन बेबिलोनियन 
तथा हित्ती देवताओ के साथ मित्र, वरुण, इन्द्र तथा नासत्या को भी पुकारा है । 
प्रदन उठता है कि---एशिया-माइनर के मितन्नियों मे ये बंदिक देवता कहा से 
पहुंच गये, और कंसे पहुच गये ? विद्वानों में इस विषय पर पर्याप्त मतभेव है। 
प्रसिद्ध ऐतिहासिक एडवर्ड मेयर के अतूसार ये देवता अविभकत इण्डो-ईरानियन 
आरयों के समय के अवशेष और है, (मेयर के ही अनुसार) भाषा और धर्म की एकता 


२३४, एक ऐतिहासिक सन्धि-पत्र -आयों के (पहिथिस को ओर) प्रतियोत' 


ल्‍ू + ७) १५० #““>शर मे भ॑ हम भ्र्‌प् 
को लिये ये, 'आयेत' उन दिनो पश्चिमी मैसोपोटामिया और सीरिया के क्षितिज पर 
प्रकट हो चुके थे जबकि साथ हो साथ, दूसरी ओर--प्राय” समानान्तर, उत्तर- 
परिचम भारत मे भी आर्यों की एक शाखा पृथक्‌्-रूप से विकसित हो चुकी थी--- 
जिसका प्रमाण १५०० ई० पू० के आसपास रचित अथब्रा संकलित वैदिक सूबतों 
में हम पा सकते है। प्राय इसी प्रकार का ही एक विचार प्रो० जाइल्‍स ने भी 
प्रकट किया है. जब कि -“-ओल्डनबर्गं 
देवता भारतीयों से मिलती-जुलती किसी पश्चिमीय आर्य-जाति के देवता थे (दोनों 
आर्यो' का मूल स्रोत सम्भवतव कोई एक और प्राचीन परम्परा रही होगी) । 
ओल्डनबग्ग ने इस प्रश्न को, अलबत्ता, नही छुआ कि ये आये लोग जरथुष्ट्र से पूर्व 
पुग के ईरानी लोग थे अथवा कोई तीसरी ही जाति; कुछ हो, ओल्डनबर्ग की 
धारणा अडिग है कि 'बोगाजको ई के वर्तमान अनुसन्धान के आधार पर' बेदों को 
प्राचीनतर मानने की कोई नवीन आवश्यकता नही उठती । 
अलबत्ता, ग्रह सच -है कि वदण, सित्र, इन्द्र और चासत्या के इस संयोग की 
| गवेषणा ग्रदि कही हूं सकती है तो बह आस्वीयो के वेद-वाइसय मे ही । इसलिए 
।हस ऋकोेबी, कोनो और हिल्लीबाट के इस विचार-से स्रथा सहमत है कि ये देवता 
(विज्ञुद्ध भारतीय वदिक देवता ही हैं, इन्हे किसी और राष्ट्र या देश के देवता मानने 
की आवश्यकता नही । हा, इसके लिए--जेसे कि आर्य छोग पश्चिम की ओर से 
भारत में आये, उसी प्रकार--हमे ग्रह्व भी-मस्‍नन्‍्त ही- फडेया -कि...कुछेक -टुकड़िया 
इस अ्यो-की-मसमस-समस पर -वापिसः (परिचम --की ओर ) भी जाती रही। इस 
वापसी का कारण युद्ध या बदला या ववाहिक सम्बन्ध--कुछ भी हो सकता है । 
और हा, हम यह भी न भुठा दे कि ऋग्वेद के समय में भारत के आये भौगोलिक 
इुष्टि से भी, पू्र की अवेक्षा, पश्चिम के निकट अधिक थे। ऐतिहासिक काल 
गणना मे बोगाजकोाई के अभिलेखो से जं-कुछ तथ्य हमे मिलता है, वह इतना ही है 
८ कि प्राय दूसरी सहस्त्राब्दी ईसवी पूर्व में वैदिक देवताओं को पूजन वाले ये आये 
भारत के. उत्तर-पश्चिम मे काफो समय से बस चुके होंगे क्योंकि इनकी कितनी ही 
+हपजातिया १४०० ई० पू० के आसपास पश्चिम की ओर वापिस जा चुकी थीं, 
यह चीज ऊपर-ऊपर से देखने मे, बहुत मामूली-सी लगती है, किन्तु---एक निर्णायक 
,सुक्ति के तौर पर इसका महत्त्व बहुत है (यदि भावी अनुसन्धानों से बोगाजकोई 
के लेखो मे भारतीय गणना-5डु' हमे सग्रोगवश कल मिल जाए" ! 
थेद के सम्बन्ध में २००० ई० पू० की इस तिथि का कुछभी आधार नहीं रह 
जाएगा यवि किसी तसह यह सिद्ध किया जा सके कि इण्डो-प्रोपियन जनगणों का 
बह सुंख-बंध अभी उस तीसरी सहस्नाब्दी में तितर-बितर नहीं हुआ भा। इस 
कल्पना का सिर प्राय उन्ही विद्वानो ने पकडा है जो भारतीय संस्कृति को अर्थाचीन- 





'अर्वाचीनता' की एक यूक्‍्ति : अवस्ता (की भरा ओर घमंदृष्टि) २३५ 


से-अर्काचीन सिद्ध करना ही अपना जीवन-घध्येय समझते है। हर्दल' का दावा है 
कि ऋग्वेद का निर्माण, उत्तर-पश्चिमी भारत में नहीं, ईरान में हुआ था और 
कि उसके काल को जरथुष्ट्र (हटेल द्वारा गृहीत तिथि ५०० ई० पृ०) से बहुत 
इधर-उधर नही किया जा सकता। हा सिर” का दावा, तो इमसे भी कही बढ़-जंढ 
कर है, क्योंकि--प्राचीत क्यू निफार्म अभिलेखों मे आये राजाओं के नामों को बह 
इस हद तक तोड-मरोड देता है कि वे सचमुच भारतीय प्रतीत होने लगते हैं, 
और इन स्थापनाओं की सत्यता' पर वह निष्कर्ष निकालता है कि १००० ई० पू० 
के लगभग भारतीय लोग' आर्मीनिया की ओर से अफगानिस्तान में आ बसे थे--- 
जहा उन्होंने ऋग्वेद की रचना की और, एक और युगान्तर मे, उन्हे भारत की ओर 
दुम दबा क्र आगे-भागना पडा ! ब्रुनहांफर की एक कल्पना का सहारा ले कर 
ह्यूसिड बडी आसानी से यह भी मान लेता है कि एक ग्रीक अभिलेख मे उल्लिखित 
सीथियनों का राजा कनितास (दूसरी सदी ईसवी पूर्व) और कोई नही ऋग्वेद 
का कानीत पृथुश्रवस्‌! (ऋग्वेद ८ < ६ २१: शाखा श्रौत० १६. २ २३) 
ही है--जिसका अर्थ दो शब्दों मे यह हुआ कि इन सूक्‍तो को सहिता का रूप, 
पूर्णछूपेण, अभी दूसरी सदी ईसवी पूर्व मे नहीं दिया जा सकाथा ! (क्या 
बंदिक काल को अथवा ऋग्वेद की रचना को इससे भी अधिक अर्वाचीन सिद्ध किया 
जा सकता है ? ) 

बेदों की अर्व्राचीनता के सम्बन्ध मे यदि कोई निश्चित युक्ति उपस्थित की जा 
सकती है तो वह है वेद और अबस्ता का भाषागत एवं धर्मगत परस्पर सम्बन्ध 
धामिक ससानताओ के साथ उधर असमानताए भी, उसी प्रकार की, कुछ कम नहीं 
है और, इसके अतिरिक्त--इन समानताओं की व्याख्या तो बडी आसानी से यह 
कह कर की जा सकती है कि भारतीय ओर ईरानी कितना लरम्बा-अर॒सा किसी 
पू्र-तंदिक, (पूव-अवस्तिक) युग में एक अविभकत परिवार के रूप मे--और 
फिर पडोसियो के रूप में भी--रहते आगे थे । भाषाओं को समानताओ की 
दृष्टि से किसी भी नूतन परिवर्तन के लिए कोई निश्चित अवधिया नहीं बाधी जा 
सकती, क्योकि-भाषा-भाषा पर एक ही नियम लागू नहीं हो सकता * कुछ भाषाएं 
ऐसी होती है जो अपना रूप बहुत जल्दी बदलछ लेती है, और कुछ एसी होती है 
जिनमें सदियों कुछ अन्नर नहीं आता। और यह अथरिवर्तन-शीलता" हम 
विशिष्ट धर्मों की अपनायी (ईश्वरीय ' ) भाषाओ में विशेष रूप से साक्षित देखते 
भी है। 

खेर, अन्य भाषाओं तथा उपभाजाओं के इतिहास से जो-कुछ विचार हमारे 
स्थिर हो पाये है, उनके आधार पर--हमे यह विश्वसनीय प्रतीत नही होता कि 
भाषपए दस, बोस, तीस सहम्राब्द बिल्कुल-ही न-बदले”। इस दृष्टि से--सूगर्भ 


२३६ संस्कृत-संस्कृलि कितने मग अपरिवर्तनशोल रहो, रह सकली थी ? 


“बिश्ला के व्यवदेश से, अथबा यहू- गणना कौ कत्थना से--जेदो को सोलह-हजार या 
पक्चीस-हजार ईसवी पूर्व तक पहुचा देना महज एक खिलबाडइ-सा प्रतीत होता है। 
इन तिथियो को स्वीकार कर लेने का अर्थ होगा कि-इतने विधपुरू मन्वन्तरों में 
भारतीयों की-सो प्रतिभा से सम्पक्न उस प्राचीन युग से व राष्ट्र सें कुछ भी सांस्कृतिक 
परिवर्तन महीं हुआ ! इन गणनाओं की निस्सारता पुन बेदिक संस्कृति तथा 
ब्राह्मण संस्कृति की परस्पर तुलना से भी स्वत:-सिद्ध हों जाती है। और, इसके 
अतिरिक्त, मुख्यतया ब्राह्मणग्रन्थो की भाषा के आधार पर निर्धारित पाणिमीय 
व्याकरण की तुलना अशोक के तीसरी सदी ईसवी पूर्व के अभिलेखो की भाषा के 
साथ जब हम करते है, तो दोनों की परस्पर-निकटता दोनों के बीच (गवेषकों 
द्वारा व्यर्थ प्र-क्षिप्त) सहस्नाब्दियों के इस व्यवधान को एक-दम छूमन्तर कर देती है। 


अन्त मे+-बंदिक काल-गणना के विषय मे, परिणामत , हमारे निष्कर्ष इन शब्दों 
में उपस्थित किये जा सकते है -- 


१. नक्षत्र-बिज्ञान के आधार पर वे दिक काल-निर्णय कुछ निश्चित नहीं हो 
पाता, बयोकि--ए से प्रकरणों की व्यास्या के सम्बन्ध में ही अभी तक 
पर्याप्त मतभेद है। सो--वेज्ञानिक द् ष्टि से ये तिथियां कितनी-हो सही 
हों, काल-निर्षारण के लिए उनका म्‌व्य तब तक कुछ-भी नहीं--जब 
तक कि उक्त प्रकरणों के सम्बन्ध सं विद्वान्‌ एक-सत नहों हो जाते । 

२. क्यूनिफार्स अभिलेखों में अथवा बोगजकोई के सिक्‍को में आय ए तिहासिक 
तथ्य अपने आप में इतने अनिद्चित हे, और बंदिक प्राचोनता का 
इण्डो-प्रोपियन युग के साथ परस्पर-सम्बन्ध भो एक एसी अस्थिर 
सी यक्तित हे--कि जिसके आधार पर विद्वान अद्यावधि नितान्त- 
बिमिक्न नतिष्कर्षों पर पहुंचते रहे हे । हां, एशिया-साइनर तथए प्रशिछसी- 
एथ्रिया के साथ भारतीयो के सम्बन्ध को युक्त, अलबत्ता, वद्रिक युग को 

३. वेद और अवस्ता में, बेंदिक और लौकिक सें, (भाषा-गत) परस्पर 
सावुइ्य-विभद की यू वित भी हमे किन्‍्हीं निश्चित तथ्यों पर पहुंचातो 
प्रतोत नहीं होती । 

४. अलबत्ता, भाषा को यहो युक्ति हमें सचेत अवदय कर देती हे कि---व्यर्थ 
ही हम भ््‌गर्भ-विद्या अबवा हिरण्यगर्भ-विद्या के झांसे में आकर वेदों को 
कहीं बोस-चालीस हजार साल ईसवी पूर्व तक लेजान न ऊूग जाय॑। 

०१७ ५. और, जन्त में, जब सभी पुक्तियां--सभी साक्षिय्रां--व्यर्थ सिद्ध हो जाती 

है,.तब-बेद को तिथि के सम्बन्ध में एक ही प्रमाण बच्च रहुता हे--और वह 
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(प्रमाण) है बराक पफपप बज नहासर यमन सर वाह्ममय की ऐतिहासिक परम्परा का स्वतो-5स्युदयः 
भारत के ए तिहालिक पुराणपुरुष पारव, महाभोर, बुद्ध सीद्क 
बाहत्मय को सत्ता को अपने से पूर्व बिनिश्चित' स्वीकार करते हूं, 

बेदिक वाहमय के किसी भी अंग को हुस ५०० ई० परृ० से इभर (किसी 
भी हालत में ) नहीं छा सकते; ओर सुविधा के लिए यदि १२०० या १५०० 
ई० पू० को हम वेदिक वाहुमय का मरास्भ-बिन्दु मान लें, तो--शेव 
साहित्य की विपुरुता को हम ७०० वर्षों को छोटी-सो अवधि में फलता- 


फूलता नहों देख सकते । सो, इस सहान्‌ साहिरियक युग का श्रीगणवा 
२५००२००४..ई० पू० में हुआ और अन्त ७५०॥५०० ई० पृ० में-- 
एसा मानने से हस दोनों प्रकार को अतियो से भो बच जाते है: इससे 
| नतो बेद इतने प्राचीन हो जाते हे कि उनसे पौरुषेयता का अंश निषट 
बुलंभ हो जाय और न इतन अर्वाचीन ही कि उनकी साहित्यिक संगति 
निपट-आधुनिक' प्रतीत होने लगे--अ-बे दिक' ही प्रतोत होने रूगे। 


शपल्ालकः * मा. 2॥, 67. 

(शव बहाच॑ दाह 55, क05 5९0005, 'ि. ४, 872, 78. 
सादादाःर (शरद बार # ४07; 297, 

एशश ह0९ 27 ७छद्ीफा॥ाए 50770/मिउ/हमराउउशा 7 रपएएटटंव 

प्रफफशपा *. 4कंह्मा0ाण्गारट ((प्रागपींडड बता, 9), ]2/ , 0त6९७- 
ुटाए ६ बाज ब ाब॑ 07९०४, ४(०५१४५४५ ]909, 5447, ७८०७- 
गली] बात ेटाए। तबाह आदब्॥, 4, 527 सलकरकयर 27340 
54, 89], 59शी'_ 

बड6छ7फ्र. 0 7000 98-93, वृक्ष ; व, 4680, 24, 85, 
कैशाफि 5, 3894, 4568;: प्रयश, 2१०१०, ]883-84, 38, 
हाट , €(५. 


77080, 50, 9. 7. 

वध, 47., 23, 894, 2454. 

आई, (8, 23, 247 [. 

27220, 40, 479 

विख्दीद (करमरबदार4ल, ऑत7ट्व४ 22०/०घा०७,, ]4305 (29, 908 
287#, 3), 90, 49/0 

स०्करजा$ वु308, 22, 336॥; १७७807 :. 4गद्ाक 25, ।8] 
42608 4-66 बंद हैं #दगाउिबरब॑प्त बयां वीर. 4्रुद्धिएुर ढ अपरबंध।निउमाध5, 
288. 359 

(क्ाफुट . फैलाएबएट 2पा वावाइटादा) #पोपाएइट४ए।एट्शा2, 2, 
श्रकोरा : शैवीवाशाब्याडदुक बंध 22650 - 070. 065८४८०:९/६ 
335, 4997, 55,  ठएशाहबदाा5/ सफादावाफ्राटथाधार, )3, )90 
2897), रवईबााद्वाकुरा बहा. लिरव॑शबउरंबााउदी शा. ("88 /क्षी 
8, 93, !]4, 758) , 


१३८ 


श्द्‌ 


१७ 


श्प 
श्छ्‌ 


वयावृत्तम 


ए२, 8. 26.8 (ली, टबॉव्या।ब मीट्णंध७,, चिं&ए ]924, 287/). 
किन्तु क्‍या बात्यों और भार्या में कोई 'ऐतिहासिक' सम्बन्ध तब (बन 
चुका) था ? 

काब०इल्लाशका ([05लंप्राए्छ0 4, 923), 923; 2076 ८८४ 
2070467०, !924; 7078 आ।आकाश5ा776 कह एबं हधाबे बा 40654, 77 
एल्गशदा ; 7076 (6८काउद्रौशा ब्यप्दं (वफिटाउताशा! सोविवीःा_टॉपिंशा ४0८ 
बह #लऊउचदोर चलाए, ॥] ग.;3 शिटाताला : ऑछइवैकडई. अधि 
:५7767/00.2, 292. 

फाड़ पाक का छे0808८%07, वी ?एगट९ बैंगट्रपरा#ए८डट6 जीवा'0- 
ऋका€ ज_गा०जा छप्रत॑त्वाप्र०ज्स त९ (0प्रा ०8गए, 5 7, 
१॥७८००)ट! ड्िर0, 7, 904, 4968 

एल्‍०८९त७छ885 ्० फट फितांगत (त्मांगों (7णाशलिताटट, 4 शा, 
वा 206; (2प्रब्णाट9५ [०फ्सानों 9 फीड उरजपएए $0ठटांटए, >४7, 
, 0. 4. 

2. (7, 8 * इधहुएटब मावाब, 4, (६९४६4 औी९ए6०, दवा] 
924 (340॥ ), 'धरता0उुठवीाधचच | उत्पायावई ०7 (06 उउस्कुदाकाशा। 
एु दरार, कं एकता |, 4923 (वाल क्वामतप िद:5879 7) . 


अनुक्रम 


अजय 


समा 


'बद-बाक्य -प्रमाण त्यात्‌ (त्रि-सोडपि सम्‌) 
सड आप्त्य: 


अक्षय पात्र १७४ 
अक्षर-छन्‍्द' ४७ 
(छन्दो में ) अक्षर-स रूया का महृत्त्त 
अ-खुट खज़ाना ९० 
अगला सफर २०२-० ३ 
अग्नि ५९ ६१ ६६-६९ 
अग्नि और अभिचार-कमं ११४ 
अग्नि और अश्व ६७; 
अग्नि और जल का उद्बोधन १०२; 
अग्नि का उद्घोधक (पुजारी ' शमन) 
९७; अग्नि का जन्म १४६; 
अग्नि का वीर्य १७७; 
अग्नि का स्वभाव १७५; 
अग्नि का स्व-रूप ६७; 
अग्नि के तीत जन्म ६८; 
अग्नि के विशषण ६६-६७; 
अग्नि' क्यो ? १७५; 
अग्नि-चयन विज्ञान १४१; 
अग्नि-रहस्य का प्रवक्‍ता १५७; 
अग्नि >-विश्वेदेवा ! ७३ 
अम्निहोत्र की युक्तित, एबं रहस्य १७६ 
अग्न्याधान १४१ 
अगारे' ८८ 
अगिरस्‌ ६५९ 
अगिरांसि ११४ 
अहस्‌ (पाप, अपराध) १०९ 
“अज'>-अजात (कृष्ण की ? स्तुति) १९० 
अजातश्षत्र १९८ 
अजाध्ूगी १०७ 
अजीगते १७१ 
अतिथि ६६; अतिथि-जन ही परम-देव 
है २०४ 
अतिमानवीयता' ५२ 
अतीव' का साधारणीकरण ५४ 
अतो ज्यायान्‌ १२७ 
अथर्वन्‌ (हमन : मागी ) ९७; 
अर्थर्वाद्धिरस (आशीर्वाद और अभि- 
शाप) ९७, 





अधभर्वाणि [ जादू के मन्त्र-तन्त्र ] ९७ 
अथवंशिरस्‌ उपनिषद्‌ १९० 
अथवंबेद ९७-१३१; 
अथवेवेद और ब्राह्मण १५५; 
अथवेवेद का सम्पादन और क्रम 
९७-९८, 
अथक्वेद की त्रयी-बाह्यता १००; 
अथबं वेद की प्राचीनता ९९-१००, 
अथर्ववेद की (समस्त) विषयवस्तु : 
मगल, शाप, उपशमन ९७ १००; 
अथवंवेद की विषय-सूची १०२-१३१; 
अथर्ववेदी य उपनिषर्‌-वाहुमय' १८९; 
अयरवेदीय मन्त्र-विद्या २१९ 
अथ्थर्वा ->अतिमानस (?) १२८ 
अदिति ५७; 
अदिति की मंखला १४५ 


| अद्भूत ब्राह्मण १५६ 
| अधर्म १५७ 


अधिभूत और अध्यात्म का मंथुन' १९८ 

अध्यात्म, उपनिषद्‌, ओर रहस्यमयता 
१९१ 

अध्वर्य १३३ १३४ 

अर्चना ४३ 

अथें-प्राकृतिक देवता ५७ 

अधं मागधी ३६ 

“अध॑मात्रा-डाघव ! ' २१२ [ सृत्रशेलो 

अर्ध वा पुरुषस्या १६५ 

अनाय॑ [ आदिवासी, दस्यु] ४९% 
(वेंदिक वाहइमय मे) अनुकरण की 
प्रवृत्ति ८५-८६ ९२-९४ १२७ १४१; 
(अथर्ववेद के) 'अनुकरणात्मक 
यजूष्‌ , अन्त्य ष्टि, पितु-कल्प, सोम-सत्र 
दानस-तियां, पहेलिया १२१ 

अन्‌ क्रणिया ३२२; 
अन क्रमणियो का महत्व २२२; 
अनुक्रणियो की अ-विश्वसनीयता 

१७२ 
अनुपनिषदीय अश' का समावेश १९२ 


रै४१ 


अन्‌वतंन १२८ 
अनूवाक्य १२४ 
अनुवादकर्ता की मुदिकले ५२-५३ 
अनुष्टुम, (इलोक) ४७-४८ 
अनेकता सब माया है' ७८ 
(बही ) अनेक-रूप 'एक-ही' तत्त्व ७८ 
अन्तर्दृष्टि १५० १५२; 
अल्तर्दृष्टि ७5 रहस्पात्मकत्ता १५५ 
“अन्तर्व्याप्त' [ पुरुष तत्त्व ] १९८ 
अन्तिम उपनिषद्‌' १८८ 
अन्त्येष्टि ९८ १४४ २१६; 
अन्त्येष्टि की दो प्रयाए ७४-७६; 
अन्त्ये ष्टि सूकत ७४-७६ 
अन्धविश्वास-अवशेष १०१ १४९ 
अम्न-सत्र १५३ 
अपनी कमाई २०२ 
(भाषा और संस्कृति की) अपरिवत्तन- 
शीलता की यूक्ति २३५ 
अपभ्रश की कडी ; अप भ्रंश-वग ३७ 
अपहरण ५१ 
अ-पाप (स्वर्ग) १७० 
अ-पौरुषेयता की प्रवृत्ति २३; 
अप्सरस" ५८ 
अबला के तीर १११-१३ 
अभिचार-कर्माणि (अगिरासि) ११४, 





। 


अभिचार-त्रिया का (सर्वत्र) विरोध ' 


१००; 
अभिचार-मन्त्र [अभिज्ञाप १५०] 
और कोशिकसूत्र ११०, 
अभिचार-विधि २१९; 
अभिचार और तनन्‍त्र' दृष्टि का पूर्वा- 
भास' ८४-८५ 
अभिलेखों का अनूवाद १२; 
(काऊगणना में ) अभिलेखो की साक्षी 


(ऐतिहांसक) अभिलेखों से प्रत्यक्ष 
परिचय १० 
अ-आतृका 'प्रतीची ५१ 
अमूर्त भावनाओ के प्रतीक देवता ५८ 
अमृत (सोम) ४६; 


अ-मृत की आकाक्षा २०० 
अय॑ अहं' >-आत्मा १९५ 
अयमात्मा ब्रह्म [ अहं ब्रह्म | २४० 
अयस्थूण १८३ 
अ-रि १८३ 
अर्वाचीन उपनिषदे १८९: 
अर्वाचीन उपनिषदों का वर्गीकरण १९० 
अर्वाचीन प्रार्थनाए' १२२ 
अर्वाचीन सूत्र-वाह्ममय [ उपसूुत् ] 
अर्वाचीनता (| )की यूक्ति २३५ २३६ 
अल्बेूूनी २३ 
अबस्ता (की भाषा) और वेदिक ३२ 


२३५) 
। अ-विकीर्ण (? इण्डो-यूरोपियन ) उप- 


व २३४ 


। (वेदार्थ मे किसी ) अविच्छिन्न-परम्परा 


का अभाव ५२ 
अ-विनशन २ 
अ-बेदिक' उपनिषद और अथवंबेद १९१ 
अश्वपति १८५ 
अद्वमंध १४२; 

अश्वमंधका ध्येय १४२ 
अश्विनौ (ग्रीक दिओस्करि') ५७ 
अशोक की धमलिपिया २२ 
अप्टाध्यायी २२४ 
असत्‌>>स॒ुष्टि १७९ 


, असगत जाइ-तोड़ १४६-१४८ १६३ 


असंबद्ध प्रताप १२४ 


| अ-सासारिकता एवं निराशा (वाद) 


उबर (आरण्यक) बीज २०८ 
असुर १५८; [पाराष ] 
असुर (अवस्ता का अहर' ) ५८ 
असुरो की मौत १६६ 
अस्थि-चयन ७५ 
अहंत-पद १६१ 
अह ब्रह्म (की स्वानभूति) १९५ २१० 


आखिर वो है कहा ?” ६४ 
आखिरी सफर' छ४ 
आख्यान-संग्रह” ३६ 


रै४र 


आख्यान सूक्त ७९-८३: आरण्यक [२२४ ] वाह्ूमय १८२-८८॥ 
(बेदिक ) आख्यानो का मुख्य अभि- | आरण्यक तथा उपनिषद्‌ की क्षितिज- 
प्राय १७३ रेखा' १८७ 

आगम १३७ (ब्राह्मवाद से मुक्त) आरण्य-क 

आगिरस अग्नि ६९ जीवन की उदात्तता १८७ 

आचमन क्यो ? १६२ आरण्य-गान १३८ 

आत्मज्ञान १८५ [ ब्रह्मविद्या ] (सामवेद के दो) आचिक १३६ 

आत्मबोध २०६ दी आ्डिनन्स आव मन्‌[ मनुस्मृति ]११ 

आत्मविद्या के रक्षक १८५ आतंभाग २०२ 


आत्माज- एक तत्‌” तादात्म्य १९७; , “आर्मीनिया' अफगानिस्तान में (बसे? ) 
आत्मानुभव का उत्तरोत्तर विकास | भारतीय ३२५ 


अर्थात्‌ ब्रह्म' १९८; आरयवित १५८ 
आत्मा का स्व-धर्म १९९; आर्येतर भाषा-परिवारों (साहित्यों) 
आत्मा (के निवबंचबन') १९५; का उल्लेख ३९ 


आत्मा के दो स्व (? )-रूप १९८-२००;| आर्यो और दस्य॒ओ के युद्ध ४९ 
आत्मोन्मेष के ऋिक-सोपान १९८- | आर्यो का आदि-देश|| अभिजन ]४९; 


२००, आरयों का ज्योत्तिज्ञानि २२९५-३० 
आदश जीवन १८७ | आर्यों का (सास्क्ृतिक ) प्रसार, विकिरण 
आदिवासी ४९ ६३[ दास, दस्यु, श्याम || ४० २२६ २३०-३३॥ 
(फ्रीड़िस ) आदेलड १८ आर्यों की दक्षिणफ-विजय २३०-३३; 


आधुनिक (! ) उपनिषद्‌ और पुराण २३ | आर्यों की (दक्षिण-पूर्व की ओर) 
आधुतिक (भारतीय) भाषाएं तथा | क्रमिक प्रगति ९८-९९ २२६ 
विभाषाएं ३७-३९ आप (बोली) ३६ 





ऑन द वेदाज़' [ कोलब्रुक ] १२ आपेय (अथवा मशक-)कल्प २१८ 
आप.>>सृष्टि १७८ आल्टिण्डिशेन लेबेन ५२ 
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क्या ऋग्वेद एक 'इण्डो-यूरोपियन' 
काव्य है ? ५६ 





दर-जन्तुओं (कृमियों) की काम- 
रूपता १०७ 


ख॑ं ब्रह्म [ पिण्ड ब्रह्म ! 

खादिर २१८ 

खॉँसी १०३ 

खिल ४७ (९७ १३६ १४१ १४३ १५७) 
खोतन २ 


गंगा ४९ २२६; गगा-यमुता १५८ 
गडरियो का गीत” ५२ ९३ 
गणना डू [ सख्यावाचक ] 
गद्य-पद्य की यक्ति ४ ७९ ९८; 
गद्य-् ली का पूर्वाभास १६९ 
गन्धव ५८ 
गन्धर्तव और अप्सराए १०६ 
गरीबी और मौत ९०-०१ 
गर॒ुड उपनिपद्‌ १९०२ 


' गरुत्मान [ अग्नि | ६७ 
' गर्भपात ५१ 


क्या ऋग्वेद विश्व-वाड मय का प्राचीन- , 


तम अवशेष है ? २९२५-२६ 

क्या एक [वाहस्सय-]यग के विकास और 
प्रसार के छिए २०० 
निक अवधि पर्याप्त है ” २२६ 

क्या मर-कर हम सचम्‌च मर जाते है ? 
२०६ 

क्या वेद एक 'जन-काव्य' है ? एट 

क्या वैदिक वाइमय-छखला के विकास 
प्रसार के छिए ७० ०वर्ष की काल्पनिक 
अवधि पर्याप्त है ” २३०-२३३ 

क्या सस्क्ृत मर चूकी (थी ) ” ३४ हे५ 

क्यूनिफार्म अभिलेखों के एऐतिहासिक' 
सकेत २३२५ २३६ 

क्वारी ही अच्छी ! हु ११७४ 


वर्ष की काल्‍प- ' 





| 


[अ-जात] (कृष्ण की ? ) 
गवामयनम्‌ ७१ 
गविष्टि ५० 
गवेपकों में मतभेद २० 
गाथा (मिश्र-सस्कृत 7) ३६ 
गान और गान की लय १३ ७-३८ 
गान वे गीतिया ४५ 
गायत्री ४७, 
गायत्री (सरमा ?) १७३ 
गायत्री की देवपूजा ४८-४९ 
गार्गी १८४ 
गाग्यं बालाकि १९८ 


गर्भ-स्तुति 


। गाब॑ १८२ 


गाहपत्य १६२ ः 
(प्राचीत) गरुकुलो मे विचार-विनिमय 
१८६-१८७ 

(क्षिक्षा-प्रणगाली में) गुरुवाणी का 
महत्त्व २६-२७ न्‍ 

गृहपति ६६ 

गृहमेधारित ६६ १३३ , कप 


धाहस्थ का देवता ६६ 

गहस्थाश्रम-प्रवेशत २०३-०४ 

गुह्यकर्माणि १३२ 

'गृह्यन्स ग्रह परिशिष्ट' २१९ 

(फ्रेंज़) गेनत्स को एक पत्र १५ 

गेल्डनर ५६; 

' गेल्डनर और पिशल ५१-५४ 

गोदान [ दक्षिणा ] का महत्त्व १२६ 

ग़ोधन-अश्वधन परक प्राथेनार ४९ 

गोधूलि ७१ 

गोपथ १५५ 

गोभिल २१३ २१७-२१८ 

गोभिल-पुत्र २१९ 

गोमास और अ-घ्न्या ५० ५२ 

गौ का जन्म' १७६ 

ग्रह-गणना>> अनेक निर्णय २२८-२९ 
२३६ 

ग्राम-गे य-गान १३८ 

ग्रासमंन ५४ 

(कालगणना मे) ग्रीक साक्षी २२ 

ग्रुण्डिस १९ 

खालिन (की छाती) ७० 


घास का कीड़ा २०३ 
घोसला १३१ 


चतुप्पाद्‌ पशु १६५ 

चन्द्रगुप्त मौ्य २२ 

चरम अनूभवा २०२-०३ 

चातुर्मास्य १४१ 

चातुवं ण्य (महिमा ) २१४, (कर्म )२१५ 

चान्द्र योग २२७ २२८ 

चार॑' पश्यन्ति राजान: ११८ 

चारो वर्णो के कत्तंव्य २१५ 

चावल ४९ 

चिनगारिया १९८ 

चीन-भा रत मे सास्क्ृतिक दानादान का 
संग २२०२३ 

(काल-गणना मे ) चीनी साक्षी २२-२३ 


चुड़ल के कब्जे में १०९ 


है. बुर 


३४७ 


चेतना का परमोत्कर्ष' २०९ 
चोरी-ड्कती ५१ 


'छन्द और ज्योतिष ३२२३-२४ 
छालों से भरी देह १०४ 
छिनाल के घर की रगरलियां ८७ 


जनक १८३ 
जन-शास्त्र की यूक्ति ५१ 
जनश्रुति १८४ 
जब बेटे भी बिक सकते थे |! १७१ 
जय-पराजय' का मन्त्र ८५ 
जरथुष्ट्र २३४ 
जर्मन और लंटिक गाथाओ से प्रकाश ५७ 
जमन लोकवाइमय की सामान्य 
सम्पत्ति (सस्कृत से उपजीवित! ) १५; 
जमं॑ न लोक-विश्वास १०६; 
जन विचारधारा पर प्रभाव ६-७ 
जल और जलोदर का देवता ६१ 
जल और वायु की मित्रता ७१ 
जल-प्लावन १६८-६९ 
जल-मार्ग (से व्यापार) ५० 
जहाज की शुरूआत ५० 
जाइल्‍म २३४ 
जादूगर को श्ञाप ११५-१६ 
जादु-टाना का तुलनात्मक अध्ययन १०८; 
जादू-ठोनो की लोकप्रियता ९९ 
जाबाल-उपनिपद्‌ १९० 
जीवन की यज्ञमूलक-ता १५८; 
जीवन की सस्कारमय-ता २१५-१६ 
जीवन्मुक्तों का उदार हृदय २०५ 
'जीवेम गरद शतम्‌' १०८ 
जी-हुजू री ९२ 
जुआरी ६१ ६४; 
जुआरी का गीत” ( जुआरी का 
पश्चात्ताय) ८७-८९; 
जूडबा ९१ 
जैन प्राकृत (अर्थ मागवी, अर्थात्‌ आर ) 
रे६ 
जैन-बौद्ध परम्पराओं की पूर्ववीढिका ४२ 


र४८ 


जेन माहाराष्ट्री (जम टीकाओं में 
प्रयुकत-) २३२६ 

जैन-साहित्य शोध' का प्रबतंन १९ 

जमिनीय २१८ 

जैसी करनी २०३ 

ज्योतिष-विज्ञान और वेदों का काल 
२२७-२३० २३६ 

ज्योतिष वेदाग' की पद्यबद्धता २२३; 
अस्पष्टता २२४ 

ज्योतिष-शास्त्रियों के आत्म-विवेदन' २४ 


झूठ (ही मौत है) १६६ 


डायोजीनीज (रक्‍्व) १८४ 
(राइज) डंविड्स १९ 


तकक्‍मा १०३ 

तंजोर के राजकीय पुस्तकालय ३१ 
'तत्‌ त्वमसि! १९३ १९७ 

'तनन्‍्त्रर' और सगीत-शास्त्र १३८ 

तनन्‍्त्रात्मकता का हीन-स्पर्श ११९ 

तनुमध्या' १६६ 

तपस्‌>>आप. >>अन्न' मय (प्रकृति का ) 
त्रिगुणात्मक वैभव (प्रसार) १९६-९७ 

तिपस्था (निराशा, गमगीनी? )” के 
गीत नही ५२ 

ताण्डय [पंचविश ] 

तादात्म्य-सिद्धि के कुछ प्रमाण १९६ 

तालमूद १६७ 

तावीज मे भरी मन्त्र-शक्ति' १०८ १०९ 

तिया-चरित १७४ 

तिलक २२८-२२९ २३० 

तीन अग्निया १३३ 

(जीवन की ) तीन अवस्थाए! २०१ 

तीन ऋण २०४ 

तीन (कवि-) दृष्टिया ९४ 

तीन वेदो की श्रेणी में! १२१ 

( बेद-मन्दिर के) तीन सोपान ४२ 

तीर्थयात्री ९२ 

तुर्फान २ 


। (अनुभूति का) 'तुरीय प्ष २०१-२०२३ 

तुलनात्मक अध्ययन का श्रेय ८ 

तुलनात्मक अध्ययन : आलोचना एवं 
“विज्ञान' ८ १८ ५३ ५४; गाया- 
विज्ञान की दुष्टि से ११ १४ ४६ ५७ 
५९ ६७; धर्म-विज्ञान की दृष्टि से 
९ १५ १६ ५८-९ (७५) १५५; 
भाषा-विज्ञान की दृष्टि से ७-८ ११- 
१२ १४ १६ २० (३५) ३८-३९ 

| ४५ ४६ ५३; समाजज्ञास्त्र की दृष्टि 
से ४ ४९-५२ 

तुलनात्मक गाथाविज्ञान की साक्षी ५७ 

तुलनात्मक दृष्टि तथा परिपाटी ५२ 

तुलनात्मक भाषाविज्ञान तथा गाथा- 
विज्ञान का पूर्वाभास [जीन्स ] ११ 

तुलनात्मक भाषाविज्ञान तथा व्याकरण 

| की स्थापना १४ 

| तुलनात्मक भाषाविज्ञान का पूरक पाएषे 

| [तुलनात्मक संगीत-विशान ] 
तुलनात्मक व्याकरणो, शब्दकोशों का 
प्रवत्तन ८ 

तुलनात्मक सगीत-विज्ञान १३९ 

। तूफान और बादल (की दिशा) १७५ 

त॒तीय आश्रम १८६ 

| तत्तिरीय ४३े १४० १५६ २२० 

त्रयी का अनुकरण (और अथवंबेद, 
इत्यादि) १४१ 

तिष्टुभ_ ४८ 

अगुण्य १९६-९७ 

त्रेमासिक पत्रिकाओं का उपक्रम १७ 
त्सिमर ५२ 








दि र्०४ड 

दक्षिण दिशा ९९ १३३; 

दक्षिणा ९० १२१ १३३ १६०; 
दक्षिणा का बल १७१; 
दक्षिणा का महत्त्व १५५ 
[दत्तात्रेय ६८] 

दर्द भाषावर्ग ३९ 

(ऋषिर्‌) दशेनात्‌ ४४ 


२४९ 


दस्यु [ अआदियासों ] 
दाऊसन १९४ १९५ २०२ २०९ 
बानशीलता की स्तुति मे ९०-९२ 
दानस्तुतियां ८९; 
दानस्तुतियों का स्व-रूप ८९; 
दानस्तुतियों की दृष्टि ९० 
दायभाग एवं वाग्व्यवहार ११ 
दाराशिकोह (उपनिषदों का पहला 
तर्जुमा) १६ 
(प्रथम ) दार्शनिक जागरण १८२ 
(अयजंवेदीय ) दाश निक' जिज्ञासाएं 


१२७ 
दाशं निक. परिभाषाओं की युक्त 
(अथर्व में) ९९ 


दार्शनिक विकास की यूक्ति २२६; 

दाशनिक विचारों का क्रमश. उदय, 
समावेश, समन्वय १८९ 

(ऋग्वेद की) दाशंनिकता ७८ 

दार्शनिकता और “उपनिषद' में एक 
कडी ? १२२ 

दार्शनिकता के क्षण ७ १५ ४४ ७८ 
७९ १५० १५५ १८९ २२६; 

दार्शनिकताभास १२२ 

दावानल ६७ 

दास (देवता ! ) ५८ 

“दिन और रात' की सृष्टि १७९ 

दीक्षा और 'रहस्य' १९१ 

(प्राचीन) दीक्षान्त की एक झलक 
१९९ २०३-०४ । 

(दो) दुन्दुभि-गीत ११९-२० 

दु्भिक्ष का देवता ' ६२ 

दु स्वप्न से मुक्ति' के मन्त्र ११४ 

दूध (आहुति और भोज्य के रूप मे ) 

दूध देने वाला बल' १२५ 

दूर-दृष्टि ६१७८-७९ 

दुषद्रती १५८ 

देवताओं का प्रत्यक्ष निर्माण ५६-५७ 
देवताओं की उपहासास्पद स्थिति१६१; 
देवताओं के अस्पष्ट पारबे ५७; 
देवताओं के बदलते रूप ९९; 


देवताओंमें परस्पर अमेद, भ्रास्ति' ७२; 
देबताओं से (मन्‌ष्यं का) मिकट 
सम्बन्ध (५४ हिन्र!) ५९-६० 

देव-दूत >देवता ६६-६७ 
देवनागरी टाइप का प्रथम प्रयोग १० 
दिवाधिदेव (ग्रीक ज़िउस)' ६४ 
दिवासुर' १७९; 
देवासुर संग्राम और यजश्ञबलू १५८-५९ 
देवो दानात्‌' ५९-६० 
(प्राच्य अनुसन्धान के क्षेत्र में) देश- 
विदेश में प्रतिस्पर्धा १७ १९; 
देश-विदेश से समर्थन [ तुलूमात्मक ] 
दनिक यज्ञ [ पंच महायज्ष | २१५ २१६ 
देवी विपत्तियों से बचने के लिए १०८ 
(वेदार्थ के सम्बन्ध मे) दो विरोधी मत 
५४-५५ 
देवी सवंज्ञता' का प्रत्यक्ष ११९ 
दोषावस्त ! ६९% 
दूत सूक्‍कत ८७-८९ 
द्राह्यमम २१८ 
('द्वा सुपर्गा ) १६४ १६५ 
द्विपदा-विराज ४८ 


धमसुत्त की (धंमपबत्तन की ) छोकभाषा 
३६ 

धत्रमं और जीवन की अविभाज्यता 
२१६; धर्म-प्रवणता २-३ 
धम-दृष्टि ९४ 
घमंप्रदीप २१९; 
घमं->विज्ञान २२० 
धरम ७४ लोक २९; 

धरमंशास्त्र ४ 

(अथववेदीय ) धमंशास्त्र तथा सृष्टि- 
शास्त्र १२१ 

धम-सूत्र वाइमय २१६-१७ 

घधामिक' उपनिषर्द १९० 

घामभिक और लौकिक काव्य की संयोजक 
कड़ी ८९ 


। (एक) धामिक कविता १२९-३१ 
| धामिक दृष्टि 


श्र 


२५० 


धोखे ५१ | क-कमाई (८ अ-मृत !)' ४०२५८ 
अव-पुच्छ २२९ न्यग्रोत्व ४९ हर 
'भ्रुव पश्य' २२८ २३० । 

ध्वनि! १५२ | पव-तन्‍्त्र ३ 


(द्विविय) पचभूत-विलास २०१ 
नक्षत्र-गणना की यकति २२७०-३० २३६ | पचभते*िद्रय-ग्राम २०१ 


नचिकेता २०५-६ पच-महायज्ञ २१५-२१६ 
नदियों की मुक्ति ६२ पच्रविधसूत्र २२१ 
नन्‍दी का उच्छेद २२ प्रचविश [ताण्ड्य] १५६ 


'नन्‍ही-सी आख' और दूर-दष्टि १२३ । (और फिर) पतन की ओर ८८ 
ससक की डल्ली' और आत्मा १९७ पति कनीनाम्‌' ६७ 


संम्नसा का प्रथम अनभव २०१ पत्ती का स्व्रातन्त्रय ८० 
नयी सृष्टि १६९ पथिक का पाथेय (मूलबन) २०३ 
नये कशीदे' २०३ | पदपाठ <सहितापाठ के [सन्धि-) 
नये देवता (ओ का बढ़ता महत्व ) १५८; | निश्रम २२० २२१-२२ 
(नये विशेतणों से ) नये देवताओंका | पद्य-्यामाह ४, पद्म बद्धता और 
उद्धव ५७ | प्रामाणिक्ता २२३ 
नये शरीर, नये अतभव' २०३ परम पाव १६० 
नल-दमयन्ती १४ परमहस उपनियद्र १९७ 


नाटको की (बालिपों की ) साक्षी ३३ ३७ परमात्म-जिजासा १२५ 
नसाम-महिसा १५१ पैरा-अयरा २१२ 





नारद १६९ धरित्यक्ता का मौन ८९ 
नारी को स्थिति ५० परिप्राजक-परम्परा का प्रवर्तन १८६ 
नास्तिकता[ चिन्तन ६४-६५ 3६-9८ ]| परिशिपट [ खिल ] 
का प्रभाद १८६ । परिशिष्ट (सूत्र-्वाकृमण ) २१९ 
नोसत्या २३४ पिया की जिक्षय-व्यवस्था २९ 
नासदीय सूकत ७9 परा।-क्या वाडमय रे 
निओएप्लेटानिस्टस, -जय २०९ परालपिया हिं देवा १५१ 
लिघण्टु [| ५३] और निरक्‍्त २२२-२३ | पर्वत १७० 
निश्रवि [ब्रद्माण्ड-प्रुत्र | पृण-क्तथा वाडमसय ३ ६ 
“नित्य वाइमय का जर्य [0०४ बच्चे | प्रग-पालन ४० 
आज भी | १७८ पथ्चात्ताप ६०; 
निरग्ति १८६ (पश्चात्ताय के प्रयम ) आयू ६० 
(यजतेंद मे ) निरणथंक प्रार्थताआ | (आर्योंके) पश्चिम को ओर प्रतिवान 
(मन्त्रो) की भरमार १८४६-४८ (और उन प्रतियानों के हेतु) २३४ 


निराशाबाद की पहली झलक २०७ पश्चिमी शशिया २३६ 

निरुक्‍त की शेली २२३ पहले पौ्षे १७६ 

निवित ४७ १३५ पहेलिया ९२-९४ १५० 

नीतिशास्त्र ३३ पाणिनीय अष्टाध्यायी २२४ 

न ह-की-किश्ती' १६८-६९ 'पाणितीय व्याकरण” (सम्पादन) १२ 


रप्र्‌ 


पाणिनीय संस्क्रृत ४७४ अभिलेखों की 


संस्कृत २३६ 

(प्राचीन) पाण्डुलिपियो की खोज, और 
सुरक्षा का भार ३१ 

(भारतीय ) पाण्ड्लिपियो के संग्रह १२ 

पाप [असुर] १७९ 

पाप-अपाप १६६ 

पाप और पुण्य २०३ 

पांप (के अन्य पर्याय) १०९ 

पाप-विमोचनानि १६६ 

पाप-वृत्ति ६१ 

पाप-स्वीकार >पाप-विमोचन १६६ 

पारस्कर २१८ 

पालि ३५-३६ 

पालि टेक्स्ट सोसाइटी १९ 

पाइचात्य ज्ञाननोग २०९ 

पासो की (नामुराद) निगाहें ८८ 

पिंगल-कृत छन्द.सूत्र' २०३ 

पिण्ड-पित्‌ यज्ञ १४१ 

पिण्ड ब्रह्म (अयमात्मा ब्रह्म) 

पितर' ५८ 

पितृ-ऋण १६९ 

पितृ-कल्प २१९ 

पितृयान ७५ 

पिशल ५६ 

'पिशाच और राक्षस (और रोग) 
१०७०-०६ 

पीटसंबर्ग डिक्शनरी (बेदतेरबलस्च) १८ | 

पुत्र का मुह १७० 

धुत्रो के सग मंथयुन' १७७ 

(मन्त्रों मे) पुतरक्ति और (फिर भी) 
अस्पप्टता १०४ 

पुनरुक्ति (मन्त्र तन्त्र मे---) ७२ १०४ 

पुनर्जन्म १८५;--का स्वानुभव [मृत्यु 
का स्वानु० ] 

पुनर्जेन्‍्म व कमं-सिद्धान्त २०२ 

पुराना और 'नया' ५५-५६ 

पुरानी बोतलो में! १९० 

पुराने और नये ऋषि २३२-३३ 

पुरुष को अधूर्गता १६५, 








पुरुष की (अबवेदीय ) उश्पत्ति १२८ 

पुरुष-तत्थ का व्याप्तिमाश्‌ “ दशेन, 
प्रत्यक्ष १९७-१९८ ध 

पुरुषत्व ? ८२ 

पुरुप-पशु १७१ , पुरुबसूकत १४३ १७४ 

घुरुषमेध [१५६ १५७]उपनिषद्‌ “१४३; 
पुरय मंध की एक प्राचीन स्मृति १७१ 
१७२ 

पृरूरवस्‌ १४६ १६७, 
पुरूरवसू-उवंशी ८० 

पुरोहित-प्रणाली का इतिहास १५४; 
पुरोहिताई का मुलम्भा ९९, 
पुरोहितो की चार श्रेणिया १३३ 

पुष्यमित्र २२ 

प्रप्यूसूत्र २२१ 

पूर्ण कुम्मो अधि काल5 १२३ 


| पूर्णाहुति ८९ हे 
| 'पूब-अवस्तिक (पूर्व-बंदिक) आय॑' 


कल्पना २३५ 
(आर्यों की) पूवे की ओर और दक्षिण की 
ओर दोतों प्रगतियों मे अन्तर २३१ 
पूर्वाचिक में ऋकू-सकेत १३७ 
पूर्वी-तुकिस्ताव २ 
पृथ्वी का अदृश्य प्राण ७१ 
पृथ्वी की उत्पत्ति १२८; 
पृथ्वी के केश ६८, 
पृथ्वी-माता का ममंस्थल १३०; 
पृथ्वी सूकत १२०९-३१; 
पृथ्व। (का उदात्त) हृदय १३० 
पृथुश्रवम्‌ [कानीत| 
पेरिस लाइब्रेरी १३ ५ 
पैरो (उपनिषदों का लैटिन अनुवाद ) १६ 
वर और जमीन' ९१ 
परीक्‍्लीज ५१ 
उशाची (गगाढ्च-क्ृत बृहत्कया ) ३७ 
योव-जीला [स्वार्थ परता] १४९ 
पोल और पीपा' श१८ 
पौराणिक-तान्त्रिक उपनिवयदद १९० 
पौराणिक्ता की प्रवृत्ति २१ 


. पीछह्य तर [विदाग] २१५-२४ 


२५२ 


वौरुपय' (बंदिक) बाहुमय ४५ 

पौरषय कर्ता:>एकं-तत्‌' का दृष्टि- 
विकास ७८ 

पौष्टिक सूक्‍त १०८ 

प्रकृति की आपूर्ण सुबमा' ६९; 
(बहिरंग-अन्तरंग) प्रकृति की एक- 
सूत्रता ७ 

प्रकीर्ण वेदान्त' १९२ 

” प्रकृति-प्रम ७ 

प्रक्षेप की प्रवृत्ति २०-२१ 

प्रजापति ५८ ७६ ७८ १५९; २०१ 
२०३ २०४ २०५; 
[आचाय ] १९८-२००; 
प्रजापति की दीनता १७७; 
प्रजापति की महिमा १७५-७६, 
प्रजापति-विद्या २०० 

प्रतदंत १८३ 

प्रतिलिपि-करण (एक धर्म-कृत्य) २७ 
(याज्ञिको की ) प्रत्युत्पन्नमति के प्रमाण 
१७२-७२३ 

प्रथम उदगार २; 
प्रवम उपनिषद' १८९, 
प्रथम उपनित्रर-संप्रह) १८८; 
ग्रयवम-जा. ७१; 
(वह) प्रथम घर्म-दृष्टि ५९; 
प्रथम नास्तिक ४९; 

प्रथम विधवा १७५; 

प्रथम व्यभिचार (?) १७७; 
प्रथम शपथ ८९ 

प्रथम सस्क्ृत-मद्रण ११ 

प्रपोग, पद्धति, कारिका [सूत्र] 
बाहझुमय २१९ 

प्रवस्य॑ १४४ 

प्रवाहण १८५ 

प्राकृतिक तत्वों का क्रमिक देवीभाव 
५६-५७ 

प्राकृतिक नियमों की सर्वव्यापकता 
[ कम ] 


प्रागेतिहासिक अवशेष'५ ११-१२(२३) 
(२४)४८ ५२ ५३ ६२ १०८ १३८ 
१७२ २२६; [पु परंध; पुरुषसूक्ल| 

प्राचीन अध्ययन-प्रगाली . वेदांग- 
परम्परा २१२ 

प्राचीन-अर्वाचीन २३ ४७ ५५-६ १०१; 
--की परीक्षा ४६-४७ 

प्राचोन किस्से-कहानी' ५८ 

प्राचीन (भारतीय) जीवन का सच्चा- 
चित्र २१६ 

प्राचीनतम उपनिषदे १८८; 
प्राचीनतम उपनिषदो में तथा प्र।चीन- 
तम बौद्ध-वराह्ूमय में अन्तर २३३ 

प्राचोनता से अन्धविश्वास, और स्वतन्त्र- 
चिन्तन को तिलाजलि १८८ २०८-०९ 

प्राचीन भारतीय भागा (ए ) ३२-३५ 

प्राचीन भावना' १९० 

प्राचीन (भारत के ) रीति-रिवाज २१६ 

प्रचीन विवि-विधान ५८-५९ 

प्राचोन शिक्षा-त्ञास्त्र के अवशेष 
प्रातिशरुय ] 

प्राचीन सस्क्ृत' [शिष्टों की बोली | ३३ 

प्राच्य अनुसन्धान का उपक्रम ८; 
प्राच्य गवेत्णा की ठप्रापक आधारशिला 
श्३, 
प्राच्यशोध संस्थाओं का प्रवर्तन १० 

प्राण ७७; 
प्राण आत्मा चिन्मय  २००-० १ 

प्रातिशाख्य और व्याकरण शास्त्र 

(दो मुख्य प्रातिशाख्यकार) २२१; ' 

प्रातिशार्य वाहइुमय का स्व-रूप, 

प्रतिपाद्य और महत्त्व २२१ 
प्रातिशार्य और सहिताओ को रक्षा' 
ररश २२२ 

प्रामाणिक सस्क्ररणों का ताता ८-१० 

प्रामाणिक उपनिषदों की सख्या १९० 

प्रायश्चित्त-प्रकरण १०९; 
प्रायदिचत्त सूत्र) २१९ 


प्राकृतिक शक्तिपों>>भूतो प्रेतों की | प्रार्थंवा की उत्पत्ति और विकास (की 


ओर १०१ 


दृष्टि से यजुर्वेद का महत्त्व) १५३ 


र३ 


प्रा्भदाओं के प्रसंग १०८ 
प्रेतात्माओों की खोह १०७ 
प्रेम और त्याग की शक्ति (अर्थात्‌ यज्ञ- 
शक्ति) १६१ 
प्रेम और पशुता १११-१३; 
प्रेम का ढकोसला २००; 
प्रेमी ६६ रे 
(अभिनव आध्यात्मिक ) प्रेरणाओं का 
नित्य) स्रोत २१० 
प्रंष सृक्त ४७ 
प्रोकलवचन का महत्त्व २७ 
प्लेटो के सवाद' और उपनिषद्‌- 
बाहुमय १९२-९३ २१० 


'फ़कीरी' १८६; 

'फ़कीरी (का पबत्तन) १८६ 
फा हीन २३ 

'फ्रा पोलिनो' (वेस्डिन) ९ 
फ्रोड़ख १२-१३ 


(दानस्तुतियो के) बढई-कवि ९० 
(यूजीन ) बर्नूफ की शिष्य-परम्पराएं १७ 

बहुदेवताबाद->एक-तत्‌ ७७ 

बहुधा-विवाचसम्‌ ३१ 

बाइबल के साम्ज़ (की तुलना मे) ६० 

बाजूबन्द १०९ 

बाण ३१ 

बादरायण २०८ 

(फ्रेज़) बॉप १४ । 

बार्थोलोमिओं १२ | 

बालखिल्य ४७ 

बाल-गोपाल [ सूर्य ] ७० 

बीज और आत्मा' १९७ | 

बीन १०७ 

बुद्ध का आसन १६१ 

बुद्धयूजा १६१ 

बुद्ध-पूर्व 83 द्वोत्तर साहित्य की 
विभाजक १६२ 





बुद्धिगम्यता को तिलाजंलि (सूत्र शैली 
) २१२ 


बुद्धोत्तर-यूग की (अर्वाचीन) उपनिषदे 
१८९ 

बुद्धोत्तर साहित्य और उपनिषदों की 
[ निराशावाद-] ] क्षितिजरेसा २०७ 

बुझो, बूझननहार ! ९२ 

बूढ़ा घोड़ा ७९ 

बहती ४९ 

बृहत्तर भारत २३०; बहत्तर भारत 
की 'पूर्वकथा' २३०-२७; 
बृहत्तर भारत' की स्मृतिया २ ३० 

बृहदारण्यक १५७ 


बृहदू-रथेन्तर १३८ 


बृहहेवता और (भारतीय) आख्यान- 
साहित्य २२२; 
बृहहंवता का महत्त्व २२३ 


बुहद्रथ की आकुलता २०७ 
बकाब्‌ बहता खून १०४ 


बे-घर रमतो का कोई घर-गाम' ९७ 


बेतुके समाधान १२८ 


बोगाज़कोई २३३-३६ 
बौधायन २१८ २३० 


बौद्ध क्रान्ति के बीज १६२ 


बौद्ध क्षितिज' २२६ २२३ 


बौद्ध गवेषणा की आधारशिला (बर्नुफ 


और लस्‍्सन) १७ 


बौद्ध प्रतिक्रिया [२३ ३]की पूर्व परम्परा 


२०८ 


। बौद्ध भिक्‍खुओ की धर्मयात्राएं २२-२३ 
वौद्ध-जन परम्पराओं की मान्यता २१ 
(वेदों मे ) बौद्धिक क्लास के स्पष्ट चिह्नू५५ 





ब्रह्म (शब्द और भाव का विकास) 


१ ्‌ ४- प्‌ 2 
ब्रह्म (शब्द ) का अर्थ-विकास १८० 
ब्रह्म, अर्थात्‌ आत्मबोध का परम- 
पद १९८ 
ब्रह्म का (स्व-रूप) विवेचन १९४ 
ब्रह्मचय सूकत १२६-२७ 
ब्रह्म तथा आत्मा का समन्वय,सात्म्य, 
एकीमभाव १९४ १९५ 


२५४ 


ब्रेह्म-बल १५१ ॥ 

ब्रह्मविद्या १८४ १८५ १८७; 
ब्रह्मविद्या. का परमोत्कषे १८७; 
बह्मविद्या की पूवपीठिका' नहीं १२२ 
ब्रद्म-सिद्धि १२७ । 
ब्रह्मसूत्र-प्रे रित नवीन जीवन दर्शन! २०८, 
ब्रह्म (>आप ) सृष्टि १७९ |ै 
ब्रह्महस्या '(परम-पाप) १६० । 
ब्रह्मा १३३; | 
ब्रह्म का आसन १३४ ः 
ब्रह्मावर्त १५८ ' । 
| 





ब्रह्माण्ड-प्रुव २२८ 

कुह्लास्त्र १०५ 

ब्रह्मोथ्य १८३ 

ब्राह्मममाज की स्थापना १६ | 

ब्राह्मण! | गब्दार्थ ] १५४, ! 
ब्राह्मण का लक्षण १५५, । 
ब्राह्मण और न्याय-दण्ड १६०, 
बाह्यण की गो १२६, 
ब्राह्मण की बच्ठि १७१, 
ब्राह्मण के कर्तव्य १६०, 
ब्राह्मण जन्म से नहीं १६०; | 
ब्राह्मण-धत (की अप्रब्ृप्यता ) १ ६०, | 
ब्राह्मण-खर्म और जीवन की पवित्रता * 

१६६, 
ब्राह्मण-धर्म एव सरक्ृति के मेल १५८ , ' 
ब्राह्मण-बर्म के दो रूप १३०; 
ब्राह्मण-प्रम के मख्याग १६६, | 
ब्राह्मण-धर्म में पुनर्दक्षा १४७, 
ब्राह्मण-धर्म ७६ लौकिक' धर्म ४६, | 
ब्राह्मण-पूजा और अथर्व ९९, । 
ब्राह्मणंतर वर्ग और [ब्राह्मण-पग्रन्थ] ' 
भारतीय सस्क्ृति १८६ | 
ब्राह्मणो का स्वार्थ:>वर्ण-व्यवस्था 
१६०, 
ब्राह्मणों का स्वाब्लाभ्पुच्चय[ स्वार्थ ] 
२७ ९९ २२२; 
ब्राह्मणों का मौन-ब्रत' ९१; 
ब्राह्मणों की अतिमानव (वदेवोत्तर) 
स्थिति १६१; . 


ब्राह्मणों की अप्रधृष्यता १२०-२१; 
ब्राह्मणों की पाचन-शक्तित १६१; 
ब्राह्मणों के विशिष्ट अधिकार १६० 
ब्राह्मण ग्रन्थ और वेदाग १५५; 
ब्राह्म ग-ग्रन्थ और ऋत्विजो के विनियोग 
१५७, ' 
ब्राह्मण-प्रन्थ कालीन सामाजिक परि- 
स्थितिया १५८; 
ब्राह्मग-गन्धों का प्रतिपाद्य १५६-५७ 
ब्राह्मण-ग्रन्थो का काल १५०७-५८ , 
ब्राह्मण-ग्रन्थो का महत्व १५७ १६९ 
[ शाण्डिल्य ] ; 
ब्राह्म ग-प्रन्थो का विव्ररण १५५-१५६ ; 
ब्राह्मग प्रन्‍्थो की मूलभूमि व भौगोलिक 
स्थिति १५८, 
ब्राह्मग-ग्रन्‍्थो की रसिकता १६५; 
“--प्ताकेति कता १२४, 
--समन्वय दृष्टि १८६, 
ब्राह्मग-ग्रन्थो की वश-परम्परा १५७, 
ब्राह्मण-प्रन्थों की जाखाश १५६; 
ब्राह्मग वाइ्सय १५४-१८ १ 
ब्राह्मीलिपि का उद्धूब (ब्यूलर) २५ 
ब्रनहोफर २३५ 
ब्रेण्डीज ७ 


| ब्लमफील्ड ८५ ११९ २३१ 


भक्ति १९४ 
भगवदगीता १० १३ १५; 
भगवदगीता (से उद्धरण) १३ 
[भट्ठिकाव्य ४] 
भरें-हृदय की प्रतिध्वनि ८३-८४ 
भर्तृहरि ९ १५ 
भस्म-पात्र ७५, 
भस्म-शेष २०२ 
भंग डा [| सोम-सबन ] ६३-७४ 
भारत की पतितात्मा १६१ 
भारती ३२, 
भारती के तीन सोवान ३२; 
(प्राचीन) भारती के दो उपभेद ३५ 
भारतीय अभिलेख और “आयों की 


२५५ 


दक्षिण-विजय' २३० | मजदूरों का गौत ८६ 
भारतीय जीवन का अन्त खोत ४२ मण्डूक सूकत ८५ 
(आपूर्ण ) भारतीय दर्शन की मृल-प्रेरणा | मतभेद और विवेचन १५२, 





२०८, मतभेंद के कुछ स्थल ५७ 

भारतीय दर्शन के (औपनिपदिक) [| मबुमक्खिया' और 'रस-सचय' १९७ 

आधार १८९ । मधुलूदन सरस्वती २०८ 
(जर्मनी मे) भारतीय भाषाविज्ञान | मध्य-एशिया २ 

की नीव १३ । मध्ययुगीत (भारतीय) भाषाएं तथा 
(पाइचात्य अनुसन्धान और) भारतीय विभाषाएं ३५-३७ 

घातावरण' की अपेक्षा ५४ मध्यम पुरुष (अग्नि देवदूत) ६७, 
भारतीय सगीतशास्त्र वा मूल १३८ (विवाह के ) मध्यम पुरुष' (अश्विनौ) 
भारतीय साहित्य मात्र 'सस्कृत- “३ 

साहित्य नही ३१ (बदाथ और ) “मध्यम मार्ग! ५४ 


भारतीय साहित्य की विशिग्टताए मन और वाणी मे स्पर्धा १७३ 
[उपाख्यानों की प्रयाजनात्मकमता, मन १६८-६९, मन्‌-का-अवरोह 
सन्त्र-प्रवणता, निरर्धंक जोड-ताइ, | [जबतार| १६५९ 
धर्म-प्रवणता;। पहेलिया पुरोहित- मनस्मृति [५१ १२०] से उद्धरण १६, 
पद की अप्रप्यता, प्रक्षेय सशाधन- मनस्मृति ओर झूद्र १८५, 


परिवर्धन' , (सूक्ष्म) विश्लेषण] मनस्मृति का अनुवाद ११ १५ 
भारद्वाज २१८ २५१ मनाविज्ञान की साक्षी २०१; 
भाव अभाव की क्षितिज-रंखा ७ मना वैज्ञानिक चिकित्सालयों की साक्षी 
भाषा और साहित्य का परस्पर-. १४०९ 
सम्बन्ध ३१-३९ मन्त्र-ज्ञान ४४ 
भाषा (और हली के) विकास की युक्ति मन्‍्त्र-तन्त्र ओर (विश्व का) लछोक- 
२० ४७ ९८ १८८ वाझुमसय ११५ [ रहस्थवाद ] , 
भाधा-विज्ञान की दृष्टि 3-८, मन्त्र-तस्त्र की सावहौकिकता १०१, 
(भारतीय ) भाषाविज्ञान तथा ५रातत्व.. मन्त्र-तन्त्रात्मक उपनिषद १९२ 
विज्ञान का शिलान्यास ११ (आपस्तम्ब का) 'मन्त्र-पाठ २१७ 
भिक्‍्खुओ की परम्परा का मूल १८६ (गानिल का) मन्त्र-ब्राह्मए”/ २१७ 
भूख और पाप १७१ मन्त्रविद्या -- मन्त्र-विधान २१९ 
भूगभ-विद्या का समर्थन (/ ) २२५ ३६ मन्त्र-णक्ति १०२, 
भेडिया' ११६ । मन्त-शक्ति (की सजीवता ) मे विश्वास 
भेषजानि १०२-१०५ | ५ 
भोज ३१ 580 ५८ 


भौगालिक प्रसार की युक्ति ९८-९९, । मरुस्थठ म शाहल १६७ 
भौगोलिक, सास्कृतिक परिस्थियों | मर्दों की हवस और फितरत ८७ 


कौ युक्ति ५६ 'महाकाव्य और नाटक के मूल ख्रात' 
(एवं अन्त -सगति) ७९-८०, 
मकड़ी और जाला १९८ 'महावाव्य युग का प्रवत्तत १८२ 


मगल और शाप ९७ महान्‌ कौन है ? २०१ 


२५६ 


(उपनिषदों का) महावाक्‍्य १९४ | 
महीदास १५५ 
मझले की मुसीबत' १७१ 
मायधी ३६-३७ 
माण्डक्य १८९ 
मानव मात्र का एक-एवं धर्म (एकात्म्य 
सहूदयता ) २१० 
मानव-संगीत” १४२ 
मानव सूत्र' २१८ 
मास-भक्षण ५०-५२ 
साया ७८ 
भमारू ८५ 
()हाराष्ट्री ३६ 
मिट॒टी का घरोदा' ६१ 
मित्र (अवस्ता का 'मिथ्र') ५७ २३४ 
“मिरासी' ५५ | 
| 
| 
| 


मिलिन्दपञ्हो २२ 

मिश्र और असीरिया (के प्राचीनतर 
साहित्यिक-अवशेष ) २२६-२७ 

मिश्र सस्कृत' ३६ 

“मिस्सेलेनिअस एस्सेज' [ कोलमश्ुक ) १५ 

मुृबित (का अर्थ ) २० ॥ 

म्‌ृक्तिकोपनिषद की गणना १९१ 
(प्राचीन ) मुख-परम्परा २५ २६ २३२ 
(ऋग्वेद के) मुख्य छन्‍द ४७-४८ 
(शान्तिनिकेतन मे) मुद्राराक्षस का 
अभिनय ३४ 


मण्डक २१२ 
मल ध्रव [ निश्ववि ] 
मुगार सृकत' और 'विश्व-मंगल १०८ ;, 


मृत्यु (अर्थात्‌ अग्नि १७६ ) 

मृत्यु अर्थात्‌ चराचर से एकात्मता की 
स्वानभूति ७६; 

मृत्यु और जीवन' की क्षितिज रेखा । 
93; 

मुत्यू का स्वानूमव १९५ २०२-० ३ । 
२०६-०७ 

मृत्यु के पदचात्‌ (जीव की गतिविधि ) 

] 


मृत्यु-क्षण में निसीमता [ब्रह्म ] की ' 


अनूभति १९५; 
मृत्यु से अपुनरावुत्ति' के लिए 
पयुत्युकता 

मेगास्थनीज़ [२२६-२७] का भारत २२ 
भनाण्डर २२ 
(एडबर्ड ) मेयर २३३ 
मंक्‍्समूलर की (काल-निर्णय सम्बन्धी) 

कल्पना २२६-२७; 

४ हर ---सायण भाष्य १७ 
मै १४० १५० १८९ २०७ 
मेसोपोटामिया २३४ 


| मौय साम्राज्य की स्थापना २२ 


म्जेलनीर ६२ 


ये एवं वेद १५९; 
ये एवं वेद' की ऋ आत्म-बोध की ] 
महिमा २०५ 
यजमानो की (भारतीय) सस्क्ृति को 
देन १८३ 
यजूवद १८४०-५३ 
यजूबद->नब्राह्मण-ग्रन्थ १५५; 
यजबेंद और ब्राह्मण-उपनिषद्‌ वाहुमय 
(की सगति) १५३; 
यज्‌ बंद का महत्त्व १५२; 
यजुबंद की विषय-सूची १४१-४४ 
यजुर्वेद- परिशिष्ट'_ १४३-४४ 
यजुर्वेदीय शाखा-भेंद का हेतु १४० 
यजुष्‌ [१३४] और सस्क्ृत गद्य-विकास 
9१४४-४५ 
यजूंषि का स्वरूप १४५ 
यज्ञ और पत्नी ५१; 
यज्ञ के दो उपविभाग १५३; 
“यज्ञ ही प्रजापति है! १५९; 
यज्ञ-उत्सव और व्‌ दिक्‌ु-प्रकरण १५४; 
(एक) यज्ञ-गीत ६८; 
यज्ञपात्र और यज्ञपुरुष' १४५; 
यज्ञ-पुरुष और उसके अंगाग १६४ 
यज्ञ-प्रकरणों की उद्धावना १७७; 
यज्ञ-प्रक्रिया का मानवीय ध्येय १४५; 
यज्ञ-प्रक्रियाड्डों का महत्त्व १४२; 


"२५७ 


(आये ) यज्ञ-प्रणाली (की परम्परा) | 
[१३२-१३४] तथा ब्राह्मण ग्रन्थो की 
तद्विषयक भूमिका १४३, 
यज्ञ-रथ ९२; 
यजशञ-विज्ञान के सम्प्रदाय १५४, 
यज्ञ-विद्या [१५९] का यूग १५०७; 
यज्ञ-विद्या का विकास १२७; ! 
यज-विधि और काव्य (को रूपक-भरी ) | 
दृष्टि १४६; 
यज्ञ-वेदि का रूपक १६६, ह 
यज्ञ-शक्ति १५९, यज्ञ [मन्त्र-तन्त्र| । 
-महिमा १६१; । 
यज्ञशेष (पर टिका जग-जीवन ) १३०; | 
यज्ञ-सम्बन्धी पचाग (संकेत ) २२७-२८ , | 
यज्ञाग-बल १५९; 
यज्ञो-यज्ञागों का वेज्ञानिक अनुशीलन | 
१५०, 
यज्ञस्तूप की स्तुति ७३, 
यज्ञाग्नि ६७, 
यजारिति का समिन्धन १३३ १४६ 
यज्ञिय जीवन १८७, 
यज्ञिय जीवन का प्रर्तीक ६८ 
यथा पिण्ड तथा ब्रह्माण्ड १९६ 
ये वय द्विष्म (७०) १०० १०१ १०२ 
१०३ ११२ ११५ ६११६ ११९ १२० 
१२४ १५० (१५१) (१७०) 
यम (अवस्ता का यिम ) ५८ 
यमराज का 'वर-दान' 
यम-यमी ८१-८३ 
यिमला जट' [ सत्यकास | 
यमी १७५ 
यह वृत्र कौन है. ६२-६३ 
याकोबी २२७ २ <८-२३० २३४ 
याज्षवल्क्थ १५६ १६३ १८३ १८४; 
याज्ञवलक्य ओर मेंत्रेयी' का सवाद 
२००; 
याज्षवलक्य को आत्मबोध २०२ ] 
याज्ञवल्क्य-शिक्षा २२१ | 
याज्ञिकों की कृपा! १८६ | 
याज्य १३४ | 


४२७०७५-०६ 


यातुधानान [ 'जादू के करिश्मो को, 


जादूगरों को] ११५ 


यास्क्र ५३ २२३ 


युग-युग की सचित स्मृतियां 
[ ग्राम तिहासिक अवशथ ] 
(एक) यूग-विकास के लिए अवेक्षित- 
अवधि (की यूक्‍क्ति) २२६ 
यगान्तरीग विकासो [ २२६] के लिए 
मन्वन्तर अपेक्षित होते है २३०-२३३ 
(एक) युद्ध-गीत ८५; (अथर्ववेद) के 
युद्ध-गीत ११९ 
युद्ध-प्रम ५२ 
यूनान॑। प्रभाव की परख २२ 
यू रोप के आख्यान-साहित्य पर प्रभाव ६-७ 
योवन का प्रथम उन्मेष ६९-७० 
ब्वान च्वाडः २३ * 


रक्षासि ५८ 

रमते जोगियो को | परिक्ष/जक ) परम्परा 
१८६ 

(ब्राह्म -ग्रन्थो की ) रसिकता १८५ 

रहस्य के अधिकारी-अनधिकारी १९१ 

रहस्य-मात्र की अथर्ववेदीयता' १९१ 
(उपनिषदों का) रहस्यवाद आर सूफी 
घमं, निओप्लेटानिस्टप, एरग्जे ण्डयन 
क्रिब्चन्ज २०० 


। रत्नस्यमयता का कारण १९१ 


रहस्थवाद १३८ 
गरहस्यात्मकता का इन्द्रजाल १२२ १२७ 
रहस्थों की पिटठारी' १९१; 

रहस्थो को रक्षा (पर बल) १९१ 
राइज नाख आल्टिण्डिगन ९ 
राजकर्माणि १९९ 
राजकीय शक्ति का प्रतीक ९९ 


। राजनीतिक स्थिति को युक्ति २३१ 
' राजसूय १४१ 


राजा का निर्वाचन (६/व्‌ >> वरुण ) ११९ 
“रात आती है! १७५ 


| (राजा) राममोहन राय और ईसाइगस 
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२५८ 


शौैमानुज १९०-९१ २०८ 

रामायण (से उद्धरण) १३ 

रामायण का प्रथम (अपूर्ण ) सम्पादन 
१३ 

रामायण-महाभारत ३ १५ १६१ १६९; 
रामायण-महाभारत के 'उपाख्यान १४; 
रामायण-महाभारत मे 'सशोधन-परि- 
बर्धन| २१-२९ 

(एक प्राचीन ) राष्ट्रगीत ? १४२ 
(आर्यों का) राष्ट्र-पिता [इन्द्र] ६४ 

रिलिजन दास वेद ५५ 

रुद्र का जन्म (व निर्माण) १७७ 

रंकर्ट १५ 

रंक्‍व १८४ 

रोग और लोकगीत १०६; 
रोगो की कृमि-जन्यता १०५; 
“रोगो के अधिष्ठाता' (कृमि) १०२ 
(एब्राहम) रोजर ८-९ 

रोजन १६-१७ 

रोटी और चिन्तन १८६ 

रोथ १७ ५३ ११९ 

रोमेण्टिक्‌ स्कूछ के कवियो का प्राच्य 
वाहूमय के प्रति आकर्षण १२ 

रोहित की अदभुत उत्पत्ति १२५; 

रोहित सृक्‍त के असम्बद्ध प्रलाप १२४ 

|१७-१०७] 

रोहिण ६६ 


लाट्यायन २१८ 
लॉग लिव द किंग | ६४ 
लितरेतुर दास आल्तेन इडिशिन २०९ 
लिपि-कला के उद्धव का प्रश्न २४-२५, 
(तत्सम्बद्ध ) बौद्ध उल्लेख २५ 
लडविश २२७ । 
लेखन-कला का प्रथम प्रमाण २२; 
(प्रचलित विविध) लेखन-सामग्री | 
३०३ 
लेखन-सामग्री का अभाव २८, जलवाय| 
की अनकूलता का अभाव २८ 
लेनो ७ 








लेबी ७९ 

लेस्सन १७ 

लोककल्याण से भी ऊपर १८७ 
(प्राचीन ) लोकगीतों के अवशेष १३८ 
(कवियों मे ) ठोक-जीवन से सम्पक का 
अभाव (?) ५५ 

लोक-दृष्टि ९४ 

लोककथा वाहुमय रे 

लोक प्रिय ग्रन्थों की सुरक्षा का प्रश्न २० 

लोकप्रिय धर्म! १०१-०२ 

लोकभाषा [संस्कृत] ३४ 

लोकवाझमय' (ऋग्वेद) ६; लोक- 
वाहुमय की सार्वजनिक दृष्टि ४६ 
५८; लकोकवाइमय के अवशेष ९४ 

लोकविश्वास को गुदडी मे दबे विचार- 
रत्न १३१ 

लोक-व्यवहार का एक-ही स्रोत (सर्वा- 
त्ममाव ' सहृदयता) २०३ 

लौकिक-साहित्य की सुरक्षा',और प्रक्षेप 
की प्रवृत्ति २९ 

ल्यूडर्स १९ 


है 


बच्चा १६५ 
वज्ससूचिका उपनिषद्‌ १५० 
वशानगम २३२ 
वध के लिए आशीर्वाद (की याजना ) ६७ 
बन्द मातरम्‌ १२९-३१ 
वन्ध्या' मन्त्र ११४ 
वरुण , वरुण और धर्म-कर्म , वरूण और 
पाइचात्ताप, वरुण और पाप- 
विभोचन; वरुण की दण्ड-शक्ति 
५१५०-६१ ११७ १७० २३४; 
बरुण की व्युत्पत्ति (ओट में छुपा ) 
११८, 
वरुण के गुप्तचर ११८; 
वरुण के सशक्त पाझ्य ११७-१९; 
(अथवं वेदीय ) वरुण-पृक्‍त का उत्तरारध 
११७ 
(धनिकाम्यदय मे) वर्माम्यदय की 
दृष्टि ९०, [व्वार्थ-परता।| 


२५९ 


वर्णाश्नम-धर्म का (प्रथम ) प्रतिपादन २१७ 
वर्णाश्रम-व्यवस्था से पूर्व ५० 

वर्णोच्चारण और लिपिकला २७ 

वत्तमान (जीवन-)दर्शन की दिशा | 
व धारा २१० 

(नव) वर्ष -आरम्भ की यू क्ति २२८-२९ 

(मण्ड्क-सूकत द्वारा ) वर्षा का आह्वान 
<५ 

वर्षा-तन्त्र का प्रतीक (सोम) 

वल ६४ 

वहिष्ठ २२१ 

वशीकरण' विद्या १११ 

वबसीयत' २०२ 

वह जिज्ञासावृत्ति | १९८ 

वह भव्यता ! १९३ 

वाइमर ११ 

वाकरनागेल १५ 

वाग्मिता की माग १०९ 

बाचको' की वशानगति २७ 

वाचक्नवी (गरार्गी) 

वाजपेय १४१ १७५ 

बाजसनेयि- ४३; 
वाजसनेयि [शुक्ल] संहिता १४०- 

४४, 

बाजसने यिसूत्र २२१ 

वाणी १७६ 

बात (तूफान 'मरुतों का अभ्यदय 
धुम्म इधर साइक्लोन) ७१ 

वाधूल २१८ 

वानप्रस्थ आश्रम और आत्मचिन्तन १८६ 

वाममागग का पूर्वाभास [तन्त्रात्मकता] | 
१४४ 

बारेन हेस्टिग्ज ९-१० 

वार्षिक उत्सव २१६ 

वासना की प्रथम अनुभूति ८१ 
(हयूगो) विकलूर २३३ | 

“विकास (-अवधि ) ' की यूक्ति २२६-२७ ! 

( यगान्तरीण') विकास की क्रमिकता 
की दृष्टि से २३ १-३२ ढ 


वर्णव्यवेस्था के मूल १६०; । 
| 
| 
॥| 


3३; 





“विकास'की युक्ति [ तुलनात्मक अध्ययन] 

विकास तथा प्रसार की (अथवा जन 
एवं संस्कृति' विकिरण कौ) युक्ति 
२० २१ ५०-५१ ५६ 

(विविध धर्मो मे) विचार-समन्वय १६ 

बितता महान्त ' ११७-१९ 

विद्यादान की हवस ९१ 

विधवा को व्यथा १७५ 


« विनिमय-प्रया (और विनिर्मेय) ५० 
' विनियोग-दृष्टि[५५-५६] -युक्ति १३२; 


विनियोग-परक (साम तथा यजुष् ) 
११३२-३४ 

विनियोग-परता व कर्मकाण्ड-परता 
की यूक्ति ५४ 


 (काल-गणना के विषय मे) विभिन्न 


मत, और मत-समर्थन २२५ 
विभ ५८ 
विराज १६४ 
विलियम जोन्स १०-१२ 
(चार्ली) विल्किन्स १० 
विलसन ५३-५६ 
विल्हेम १३-१४ 
विवस्वान्‌ ५७ 


| विवादाणंवसेतु १० 
| विवाह (सस्कार) २१५, 


विवाह और अन्त्येष्टि' ८३ ९८ 
विवाह की अग्नि ६६-६७ 
(ऋ-ग्वेदीय ) विवाह-मन्त्रोका अभिनव 
सस्करण ११० 
विशुद्ध | मोलिक | वेदान्त १८९ 
विश्लेषण की प्रवृत्ति ७ ४७ 
विश्वकर्मा ५८ 
(प्राच्य-अनू सथान परक एक ) विश्व- 
कोशी योजना [ग्रुण्ड्िस] १९ 


! विश्वजनीन लोकविश्वास १०२ 
: विश्वमगल १४२ 


विश्व-वाहइमय का पुराणतम अवशेष ४२ 
विश्व-व्याकुलता' ७ 

विश्वामित्रका (उत्तराधिकारके निमित्त ) 
'स्वयवर १७१ 


२६० 


विश्वासघात ५१ 
विष और धोखा ८८ 
बीर की पत्नी ८६ 
वृत्र ६१-६३ 
बृत्राणि' ११५ 
बृषभ' की स्तुति १२५ 
वेद [मूल शब्दार्थ |] ४२; 
बेद ७५ ब्राह्मण” वाडमय २३६, 
वेद और अवस्ता २३५-२३६, 
येद और अश्छील ९४, 
वेद और शूद्धि १२७; 
वेद और अवस्ता २३५; 
वेद मे नारी (वेद-बाह्य नही) ५१, 


वेद मे ब्राह्मगाश >> कष्ण यजुर्वेद १४० ; 


वेद से (पाइचात्यो का ) प्रथम परिचय 
१२ १५-१६ 

वेदपाठ के निषधक आदेश (सूत्रो मे) 
१३८ ,--(स्मृतियों मे) २८ 

(अथवंवेद का क्रमश ) वेद-रूप मे 
स्वीकार १००-१ 

वेद-वाइमय का परिचय ४२-४५ 


वेद-वाझइुमय के उत्तरोत्तर विकास में | 


सूत्र-सगति ४४ 
बेद-वाडमय के विकास के लिए अपेक्षित 
मन्वन्तर' २३२ 
वेदवाझूमय ए४ गेध भारतीय वाडमय 
र्र्र 
बिद-विरोध' की पहली झलक 
वेद-वेदाज़ू से (पहली-पहली ) 
र्र५ 
वेदाग और वेदार्थ २२०-२४; वेदाग- 
वाइ्मय २१२-१९% 
बेदांग के उपाग २२२ 
वेदाबत्त (मूल शब्दार्थ एवं भावना 
परिशिष्ट' प्रसाद) १८७ 
वदार्थ का प्रझन ५२-५६ ६२-६३ २१७, 
वेदार्थ-बोधक सूत्र २१७ २२०-२४ 
वेदोत्तर (भारतीय) वाइमय का 
प्रस्थान-बिन्दु (बोद्ध धर्म) २९६ २३३ 
र्रे७ 


५ 


२३ 
आशजाए 


वेदों का काल व यग २२५-३८ 

वेदों का काल-निर्णय २२५-३७; 
काल-निनंय में कुछ स्थिर-बिन्दु २१; 
काल-निर्णय सम्बन्धी निष्कर्ष २३६-३७ 

वेदों के पुराण पुरुष' ४५ 

वेदों की सुरक्षा २२० २२१-२२ २२३ 
वेबर १८ १९ २२५ २२६; 
वेबर का इतिहास' १८ 

वेरतेरनख १८ 

वेल्शमेत्स ७ [सब्ब दुक्ख | 

वेश्या-वत्ति ५१ 

वेस्दिन ९ 

वेखानस २१८ 

वंतानसूत्र और मन्‍न्त्रविद्या 
[८(. कौशिक ] 

बंदिक', और वंदिक' की विशेषताए ३२ 

वदिक काव्य-दुष्टि ५९ 

वंदिक छन्‍्दों की सजीवता, दिव्यता, 
उपाख्यान-मयता ४८ 

बंदिक त्रिगणात्मकता १०९६-९७ 

बंदिक दार्गनिकों का ध्येय १८३ 

वदिक देवताओं का रूपान्तर १५८ 

वंदिक यग का आदि और अन्त २३७ 

वंदिक वाडमय ४२-२३७, 
वेदिक-वाइमय की ईश्वरीयता में 

विद्वास ४२ 
बेंदिक वाहममस की सार्वजनीन' 
[ दार्शनिक-प्रामाणिकता, खत्रोतस्वित्ता 
८४ 

वें दिक-सस्कृति ७७ बराह्मण-सस्कृति २३६ 

वृदिक सम्प्रदायो[ शाखाओ ]से 'सम्बन्ध' 
श्टट-टन 

बदिश स्ट्डिएन ५४ 

वेशाली ५१ 

चेश्यो का खजाना अक्षय होता है १७४ 

वोडेन 4०९१ 

(पुर्तती से) व्यभिचार १७७ 

व्याकरण की प्रथम परिभाषाए 
(आरण्यकों म) २२४; 
“व्याकरण शास्त्र [बॉप ] १४, 


२१९ 


२६ 


व्याकरण शास्त्र और लिपिकला २७; 
उ्याकरणशास्त्र की धार्मिक वाइमय से 
स्वतंत्रता २२४; 
व्याक्रणशास्त्रीय विश्लेषण ४ 
व्याख्या-भेद का (मूठ) आधार ५२ 
[ भाषा (आदि) की दृष्टि से] व्यापक 
अध्ययन की आवश्यकता ३६-३९ 
(इतिहास की) व्यापक-तर भूमिका मे 
५-६ २३०-३२ 
ब्यास-क्षिक्षा २२१-२२ 
ब्यत्प्ति-परता १६३, 
[व्यूत्पलियो का] बंदिक समर्थन' 
२३४ [ यासक; निरुक्‍त | 
व्यत्पत्तियो को अस्पष्टवा ५७ 
व्यत्यत्तियों की परोक्षप्रियता' १६३ 
ब्रृत्य >>परब्रह्म १२६ 
ब्रात्य सृक्त १२६-१२५७, 
ब्रात्य-स्तोम यज्ञ १५६, 
ब्रात्यो और आर्यों का ऐतिहासिक 
सबन्ध २३८, 
ब्रात्यो को शुद्धि १२७ 
व्हिटनी २० २२७ 
व्हिदुलिड ओर रोथ १८ 


4५ 


शकुन-विधि २१९ 
शकुन्तका (का प्रयम अनुवाद) ११-१३ 
शकर १८९ १९० १९१ २०८ 
दइतयथ ८० १५६-१८० , 
शालपथ का महत्व १८० 
शतरुद्रिय १५२ 
शत्र्‌ को नष्ट करने का मरलतम उपाय 
१६७ 
'श नो देवा ' ७३ 
प्रथम ?]) शवथ ८९% 
'शब्द-ब्रह्म १२० 
शंबर ६५ 
शव-विसर्जन की दो विधिया' ७४-७६ 
शबसो-तपात्‌ ६८ 
शस्त्र १३४ १३५ 
शाकल संहिता ४५ 


| 


शाकल्य २२१ 
शाकुन्तलोपाख्यान १० १३ १५ 
शाखायन २१८ 
गाण्डिल्‍य १५६ १८० १६५ 
शास्त्र और कला में अ-भेद ३; 
शास्त्रीय प्रतिपादन की प्रवृत्ति ४॑ 
शिक्षा- ग्रन्थ, और उनके प्रतिपा्य २२० 
शिलापद्ट पर अ कित एक पूर्ण नाटक ३० 
शिवप कल्प उपतिपद्‌' १४४ 
शिप्टो (की बोली ) का व्यापक क्षेत्र ३३ 
शिप्ट हिन्दी' (३७) ३८ 
शष्ट जर्मन! और सस्कृत ३४ 
(उत्तर-त्रदिक युग की ) शिष्ट-भाषा ३ ३ 
शक्छ ओर कृष्ण (यज्वंद का सापेक्ष 
विकास ) १४०-४४१ 
शुक्ल यजुप्‌ ४३ 
जुद्ध [ शिप्ट] हिन्दी ३२७ (३८) 
जशुन गंव [१६६९-७२ २३२] के यज्ञ-गत 
अ्रपग १७२ 
'शुल्व सूत्र २१७ 
शुद्ध का कत्तेंठ्य १७४, 
शद्र और यज्ञ १७४ 
(ए एल ) शेजों १३ १४ 
घर ४९, 
शेर और चोते ९९ 


' शालिड १६ 


जली की यक्ति २० [भाषा-विकास] 

शोपनहार १६ १९६ २०९ 

शौनक २१५ २२० २२१ २२२, 
शौनक-शाखा १७ 

शोरसनी ३६ 

ग्याम [ आदिवासी ] 

श्रद्धा ५८ 

(एक श्रमगोत ८६ 

श्राद्-कल्प २१६ [ विलृकल्प ] 

श्रति ४४ 

श्रुति-परम्परा (का महत्त्व) २८-२९ 

श्रेंदर ७ ७९ १४९ १५० २२७ 

श्रीत एवं गह्य सस्कार २१५-१६; 
आ्औतकमे-बिशान १३४३; 


२६२ 


शक्रौतकर्माणि १३३ 
इलीगल २२५; इलीगल साई १२-१४ 
इलोक >> अनुष्टुम्‌ ४७-४८ 
श्वेतकेतु (१८३] की दीक्षा १९६ 


'षडड्ो वेद: ४५ 
पबविश १५६ 
षोडजण सस्‍्कार २१५ 


सकेतवाद [ रहस्थवाद ] १२४ १६४ 

“(विचार का) सक्षिप्त प्रस्ताव २१२ 

“(मन्त्र-तत्त्र मे) सख्याओ का रहस्य' 
१०५ 

सख्यावात्रकों की युक्ति २१४ 
(नर्जे विचारों का) सगतीकरण १८६ 

संगीत का (गुह्य) अन्तर्बंछ १३८ 

सहितापाठ/पदपाठ के (सन्धि-) नियम 

सच्चा और झूठा १९८-२०० 

सच्चा ब्राह्मण १८५ १९० 

सजग-सजीव अभिज्ञाप ११६ 

'सशोधन-परिवध्ध॑न की प्रवृत्ति[ प्रक्षेपण | 

सत्यकाम (जाबाल) ११८४-८५ २०७ 

सत्रान्त ८९, 

सत्रान्त में विश्वान्ति १४ 

सत्‌ >> सर्गोदिय १९६-९७ 

सनन्‍्तो का प्रसाद २०२-०३ 

(देवताओ की सत्ता मे) सन्देह ७६, 
सन्देहवृत्ति ३४ १६२ १८२ 

ससारमबझयात्रा ९२ 

'ससार की असारता' [ आत्मबोध] 

ससार से विमुखता २०८ 

सस्कृत-अध्ययन का महत्व (तथा 
विदलेबण ) १४ 

सस्क्ृत (हिन्र्‌ और लैटिन की भाति) 
आज भी सजीव है ३५ 

सस्कृत का निर्माण ३४; --और स्वार्थ 
र्रे४ 

(एक ) संस्कृत कोश (बाप) १४ 

'सस्कृत मे गतिरोध और वे याक रण ३४ 

सस्कृत व्याकरण' ९ १० १२ 








(क्षत्रियो की भारतीय ) संस्कृति को देन 
१८ ३-८५ 

(भारतीय साहित्य की) संस्कृतेतर 
पद्धतिया भी ३१-३२ 

सस्कृततेतर भाषाओं की (अपरिगणित ) 
गतिविधि १८-१९ 

सपत्नी-विनाशक पुष्प ११३ 

सप्तसिन्ध्‌ ४९; 
सप्त-सिन्धुओं की मुक्ति! ६४ 

सब से बडा पाप १२१; 
सबसे बडा पुण्य १२१ 

'सब्ब दुकक्‍्व ७ [वेल्डमेत्सं] 

सभ्यता और संस्कृति के विकास की 
दृष्टि से २३३१-३३ 

सभ्यता की पहली झलक ५२ 

सम्यताओं का संघर्ष २३१, 
[सांस्कृतिक दानादान] 

समाधि और मुखाग्नि ७४, 
समाधि-चयन २१९ 

(सस्कृत के ही ) समानान्तर सजीव लोक- 
भाषाएं ३५ 

समास (और सूत्रशली) २१४ 

समद्र का देवता ६१ 

(क्या आय॑ ) समुद्र से परिचित्त (थे) ? 
प्‌ 0 

(ऋग्वेद तथा अथवं वेद के ) सम्पादकीय 
दृष्टिकोण की विभिन्नता ९९; 
(ऋग्वेद की ) सम्पादकीय प्रामाणिकता 

अथवा विश्वसनीय २२३; 

अनुसन्धान, सुरक्षा-भार ३०-३१ 

सत्रत्सर १६४, 
सवत्सर-रथ ९३ 

सवाद सूकक्‍्त ७९-८३, 
सवादो की (अनिरज्ञात) भूमिकाए ८०; 

सवाद-शेप (की सभावना) ८१ 

सरमा>-मंधा-- वाणी २०५ 

सरल-हृदय ता ५२ 

सरस्वती २ १५८ १८४ 

सरस्वती भाण्डागारो का सूची-करण', 

सरीवर' १९३ 


२६३ 


सर्ग पुरण १७४ । 
सर्वभूतान्तरात्मा [ अहं ब्रह्म] को 
स्वानूभूति १९५ | 
सर्वमंध [१५७] उपनिषद्‌' १४४ 
सर्वे -स्तव भाव २०९-१० 
'सर्वात्म' तत्त्व का प्रथम संकेत ७६; 
सर्वात्मभाव २०३; 
« सर्वात्मवाद २१० । 
, सर्वात्मानुभव का सावारणीकरण, |; 
सर्वात्मानभति ७; । 
सवनिक्रमणी २२२ 
, सर्वान्तर्यामी' के रूपक १०९७-९८ । 
सवितु प्रसवे १४६ 
साकेतिक व्याख्या की प्रवृत्ति ५८ | 
साख्य-योग का समन्वय १८९ 
सात (मूल) स्वर १३७ 
सास्क्रतिक दानादान व विनिमय २१-२३; 
साम १३४, | 
साम की योनि! १३६ ! 
सामप्रातिशाख्य २०१ । 
सामविधान ब्राह्मग' १३८ २१९ | 
स्श्डे 
(वेद मे) सामाजिक जीवन के सकेत | 
४०-५२ ९८-१०० । 
। 
| 





सामनस्य १०९, 
सामनस्थ सुक्त (और उसको 
उपयोगिताएं ) १०९-१० 

सायण १३, १८२ , सायण से सहायता५४' 
(ऋग्वेद का ) सायण-भाष्य [मेक्स मूहर || 
१७ 

सावित्री-पतितो का उद्धार १२७ । 

सहित्य-सुरक्षा के लिए अपेक्षित युग | 
२३२ 

साहित्यिक काल-परम्परा २० 

साहित्यिक दृष्टि १३२; | 
साहित्यिक बोलिया' ३५-३७ 
साहित्यिक स गति की अनिवायंता २३७! 

सिकन्दर का आक्रमण २२ 

सिहली [साहित्य एवं टीका के माध्यम' 
के रूप मे) २६ १८ 





सिस्टमा बाह्यनिकम ९ 

सीरिया २३४ 

सुख-दुख की एकलूत्रता ७ 

सुपर्ण सूकत ४७ 

सुबाल उपनिषद्‌ १९० 

सुरा-पान की छूट १४२ 

सूख कुए में २०७ 

सूत और व याकरण' का उपाख्यान ३ ३ 
सूत्र और वात्तिक ५ 

सत्र कार २१५ 


| सूत्र वाहुमय ४५, 


सूत्र वाइमय' [कल्पज्चास्त्र | २१५-१९; 
--का महत्त्व २१५-१६; 
-की चतुसूत्री २१८ 
--की विनियोग-दृष्टि २१७: 
-+के विषय २१५-१७ 
सूत्र शी ३; 
सूत्र शली का उद्भूव अपिवा पूर्वाभास 
(ब्राह्मण ग्रन्थों मे) २ १२ २१३-१४ 
सूत्र शै ली को अस्पष्टता,लुप्तार्थता २१४ 
सूफी दर्शन २०९ 
सूयंग्रहण की युक्ति २२७-२८ २३६ 
सूर्या की शादी' ८३-८४ 
सृष्टि और स्नष्टा का परस्पर-सम्बन्ध 3८ 
(तपस >मनस्‌>>काम से ) सृष्टि-चक्र 
का प्रवत्तेन ७७ 
सष्टि-परक उपाख्यान १७४-८० 
सृष्टि-प्रक्रि] में पुरंव का अवतरण 
१७८, 
ए्टि-विकास और त्रयी:> ब्रह्म १७९; 
सृष्टि-चिकास का परमोत्पकर्ष १७८ 
सुष्टि-विकास में देव,असुर[पाप | १७९; 
सुप्टि-विषयक प्रकरणों का आधिक्य 
(अयबंवेद मे) ९९; 
(एक) 'सृष्टि' सुक्त ७७ 


| सेनार ३६ 


सेल्यृुकस (निकेतर) २२ 

सोनम [राजा) १६० 
सोम (ईरानी 'ह-ओम) ४६, 
सोम (-पान ) ओर विद्व देवा: ७३; 


२६४ 


मोम की ग्रन्धि १४५, | हमराही' १६५ 
सोम की चोरी १७३, | हम्बोल्डट १४-१५ 
सोम-याग १४१, हंगदा का बगौचा १६७ 
सोम-शू प्र १८३, हरिषचद्ध (की सतना) १६९०-७२ 
सोम-सत्र १५३६ हुटंर ७९ 
सोम-सबन [ १६५] । हटल' २३५ 
(यज्ञामरूप मे) १२३ हडर ९ 
सोम-सवन की [भर्गडो की भगहो !] | हल और रोटी ९१ 





एक झाकी ७३-७४ हलचा की जादूगरी' १६७ 


सोलह संस्कार (सिगार ?) २१५. हाइने ७ 

सीत्रामणि, और उसकी उपयोगिता १४२ , हारिदरमत का आश्रम १८५ 

'समौभाग्यवर्ती भव !' ११४ हालहेड १० 

सौर-चान्द्र तिथियों मे परस्पर-सगति | हिलोपदेश १० १५, हितोपदेश 
२२८ (सम्पादन) १२ 

(ऑरेल) स्टाइन ३० हिन्दी की उरव॑रा भूमि, विभाषाए सर्व 

(लुडघिश) स्टाइन २१० । तोमुखिता ३८-३९ 

(व्हिटली ) स्टोक्स ३१ (यज्ञ मे) हिंसा की साकेतिकता १४३ 
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